प्रथम संस्करणु-+ १६५४ 
प्लिंतीय संस्करणु-- १६५७ 


[.रर्वाधिकार सुरक्षित है ] 


अपनी बात 

यदि में यह कहेँ कि “अभी तक इस विबथ पर किसी की उपयोगी और श्रेष्ठ 
रचना नहीं थी, इसीलिए मेने इसे आपकी सेव्रा में प्रस्तुत किया है और आशा 
है कि आप इसे सहरष अपनाए'गे! तो यह अपनी-बात नहीं-होगी। बात जह है 
कि कई वर्षो पहल्ले ही इस घित्रय पर मेने थोडा ,लिखा था। इधर उसे ही पूरा 
कर देने की इच्छा हुई और गर्मा की छुट्टियों मे यह काम पूरा हो गया--यह 
हुईं अपनी वात । कई वर्षों से इस विषय को में पद्य रहा हूँ; अत विश्योथियों की 
कठिनाइयों को थोड़ा-बहुत अवश्य ही जानता हैँ। मेने कोशिश की है कि वे 
कठिनाइयों न रहें, पर में केये जानू कि उन्हें दंग कर सकता हैँ या नहीं! भाषा 
का में महारथी नहीं, हों, वोलचाल लेता हैं. अवश्य । उसी भाषा में इस विपय 
को भी व्यक्त करने की मेने कोशिश .की है। एक वात और--केव्रज्न उसी 
विषय की व्याख्या की गई है जो बी० ए० के पाम्यकम में है। ऐसा नहो मान लें 
आप, कि आचार-सम्पन्थी सिद्धान्त उतने ही हैं जितना आप इस ग्र'थ में पाते हैं । 
यह विशेषकर विद्यार्थियों के लिए ही लिखी गई है। बसे लोगों को भी, जिनकी 
रुचि इस विषय में है, इसके समझने में कठिनाई नही होनी चाहिए 

धन्यवाद देने की परिप्राटी भी बहुत पुरानी है। अत अपने सभी मित्रो 
को, जिन्होंने प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूप से इस पुस्तक की रचना में सहायता की 
है, भे घन्यवाद देता हैँ। हाँ, अपने कोंलेज के श्री रामश्वर सिंह जी 'काश्यप? 
को घन्यवाद नहीं दूंगा--कही कोई अपने भाई से सहायता मिलने पर उसे 
धन्यवाद देता है ” भापा-सम्बन्धी मेरी कमजोरियों को तो, उन्होंने ही सुधारा 
है। उनकी चेष्टाओं के वाद भी यदि पुस्तक में गलतियों रह गई हैं तो बह 
मेरा दोष है। उन सभी- विद्वानों का में आभारी हैं, जिनकी रचनाओं से 
मैने इस विषय की सीखा है । 


पटना, ' 
३७-११-५४ आअशाक 


लि 


द्वितीय संस्करण 
प्रथम संस्करण की मांग अच्छी रहीं, इससे मुझे सनन्‍्तोष तो हुआं पर जहां- 
तहा हेर-फैर और कुछ बातें जो पहले नहीं लिख सका था उन्हें इस संस्करण में 
पूरा कर देने की इच्छा भी हुईं। इसलिए इस संक्रण में मेने अप॑नीं इच्छा तो 
पूरी कर त्ली है पर उसझे पाठकों का भी ज्ञाभ होगा, ऐंद्वी आशा है ६ 


वी० एन० कॉलेन 
१६९५.७ अशोक 


ग ॥. २. हि 
 विषय-सू ची 
-+ पहला परिच्छेद 
आचार-शास्त 
विपय-प्रवेश 22 
४परिभाषा 
“शअआाचारशात्र का क्षेत्र (5८००८) (2 
यश्राचारशात्र का स्रढूप (०पा८) (2 
»(अ) कला और आचारशात्र 
५/(थे) विज्ञान ओर शाच्रशाद््र 
(पे) आचारशाजह्ञ और प्रकृति विज्ञान 
(ड) यथा विज्ञान या आदर्य निर्देशक विज्ञान 
(३) सेंद्वान्तिक विज्ञान या व्यावहारिक विज्ञान 
(फ) आचार दर्शन या शआाचार-शात्र 


आचारशात्र का लक्ष्य तथा उपयोग “ 2 
#डटाटाइ2ट5 


दूसरा परिच्छेद 


* आचार-शासत्र और अन्य विज्ञान 
६६८5 बाप (7६१९४ 52८८7८९५ 


आचार-शाख और मनोविज्ञान 
आचार-श,त्र और समाज-शाक््र 
आचार-शात्र और राजनीति-शात्त्र 
आचार-शात्र और घम-शात््र 
आचार-शासत्र और दर्शन-शाज्त्र 
फ्डटाटा525 


शहर कछ 


१$ 
१६ 


( ख ) 
तीसरा परिच्छेद्‌ 


' आधार-शाख की पद्धतियाँ 
[९६००५ ० ६60८5 
अआचार-शास्घ की पद्धतिया ह 
(को मनेवेज्ञानिक्र पद्धति 
(ख) अमनोवेज्ञानिक पद्धति 
वास्तत्रिक रीति 
जछाटा528 


9० 


कक |] 


चौथा परिच्छेद " 
आचार-शाख का मनोवेज्ञानिक आधार 
४259/८0]62८ांबा 58355 ० 5६६07८5 
477 नतेक और नीति-छत्ब कर्म (० धादे एणानाठा्व ०००), .- 
«/नतिक शब्द का अथ अब 
>ऐच्छिक कम का विश्लेपण(:9ए99 छत एएीपराशए 8णाए)),. 
४“इच्छा का विश्लेषण... (/099535 ० 42९56) 
इच्छा, चरित्र आर आत्मा... 
इच्छा का चेत्र ((77ए25४ रण ॥26/7०) की 
प्रयोजन का विश्लेपण (“५१४ धा8 ० 08२९८) 
,*थ्मिप्राय (शाप) हल 
“प्रयोजन और अभिव्राय (१.00ए९ ते [्रशातणा) 2 
“चरित्र और आचरण ((-8२८०७० श्वाते (:00त0८७0) 
अभ्यास (जा), ज्ञान और सदयुण (एप) 
चरित्र का विकास कक के 
नेतिक दोप और प्राकृतिक दोप (0[0वी ९ए गाते गा €ए॥) . . 


“ स्थानीय यूनिवर्सीटी स्लेबस मे नहीं है। 


स्ण 
रि 


४१ 
फ्र्रु 
प्र४ड 
प्प 
पूप 
पूछ 
६० 
६३ 
22 


ध्पू 


( ग)' 
पाप कर्म (580) और भूल (शथि707) बजट 
बुजजांएव (2ए९७००7५ ४5 डे 
पाँचवों परिच्छेद - 
+* नैतिक चेतना (चिंठ३ (लाइटांएपडा८55५) 


नतिक चेतना का अर्थ . धर 
नंतिक चेतनों के तत्त्व ३१ 
नेतिक चेतना की स्थितिया ((.070॥7075) हम 
नतिक चेतना की उत्पत्ति सके 
नतिक भावना (० 5छ7ात्र0शा(5) कि 
नेतिक भावना का अर्थ । शा 


नेतिक भावना की विशेषताएं 

नतिक भावना का वर्गीकरण 

नेतिक भावना की उत्पत्ति 

नेतिक भावना और नैतिक निर्णय में सम्बन्ध 

नेतिक चेतना की उत्पत्ति तथा विकास 

(()एहाए ध0त हा0जग ते 09 (075000ए७7८58) 
नंतिक़, चेतना का विक्रास-क्रम 

नेतिकता और प्रचद्चन (॥(079॥7ए7 ४00 (पर507) 

725 0825 


छठा परिच्छेद ' 


नेतिक निर्णय (०-४ [एत2लाशाए) “ 
४ नंतिक निर्णय का स्वरूप 
(िवापार ए शि09] ]प्रवेशशाथा( 
४नतिक निणाग्र का विषय 
((20]९०( ० 'श0ाबां [प्तं860077) 


कन्क 


प्य्छ 


( घ*)० 


नेतिक निर्णय का विपय 
४४--परिणाम ((07&८१ुण्शा८९) 
४9-प्रयोजन (व०मए८) ४० ६५ , 


४... केवल अभिप्राय या उसका व्यक्त रुप 
नेतिक निर्णय किस पर-लच्य पर या साधन पर भी : 


दर हा 


क्या लच्य साधन के गरणों को कभी निर्धारित करता है! ७० - 

नंतिक निर्णय सर्वप्रथम किसका-अपना या दूसरों का ? रे धे 
* है 3 

4५०४] (20९४४075 8 रह 


4 बी 
सातदा पारच्छर 
नैतिकता की आवश्यक मान्यत्ताज (?05:9॥90९५ 6 र076॥:/) 
की आवश्यक मान्यताएँ .». १०% 
की 
(20॥0268 ० 0४09) * 9०7 
“च्यक्तित्व (?278079॥५) 
“विवेक (रि्व७णा) है 26 हवस 
४चैकल्प-स्वातंत्य (7726007 60 ४४॥॥॥) ३०० १०८ 
सेस्त्क-स्वातंप्य का ध्य्थे ; 
जऊ संफन्प-खातंतय विवाद 


००» )० 3. 


गगन )०७ 


0००० २१४० 
# नियतिवाद है 
# स्वठमतावाद - 
पु जणांट्यों (20९5(075 «०५ ११० 
आठवाँ परिच्छेद्‌ 
सीलिक नैतिक प्रत्यय 
पीफापं्रा९ए६व हसांट (०णा८००६९) 
परिचय ००० रे 


ल्‍्टँ ५ 
० उडित और अनुचित (रिज्ठा शात जाणाहं - «»०* ११८ 


(€ )' 


“शुभ और ऋशुभ (5००० थाते 5) *** १२१ 
४सर्वोच शुभ (/॥6 स्रील्ठा।८४: (5000) *०*० १२४ 
४/उचित' ओर शुभ पिंटी।: ४70 (59000) *०० १२६ 
४“कर्त्तव्य और-दायित्व (279 2४०० (00॥8207) *** १२६ 
अधिकार और कर्तव्य (सिल्ठा/5 370 ॥007068)  ॥००० १३२ 
/सदूगुरा और कर्तव्य (पाप जात 0009) 48488 


योग्यता, पुरुक और पाप (650, लि ध्ात 07677 *** ११६ 
४पुएय-पाप और उचित-अनुचित (ऐौ/शा2077676 270 रा्ट(- 
ए070९ लक हे ३ प्द 


सद्गुण और पुण्य (५77९ धात 877 *०० १३८ 
कर्त्तव्यपंरायेणंता और अतिकर्त्तव्यपरायणता *०* थृ३८ 
उछएछा6ग (2प7९४०075 *०* १३६ 


नवाँ परिच्छेद 
नेतिक आदशे या मापद्रड (व००७। ।668/ 0/ $६&॥69%) 


विषय प्रवेश का *०० १४१ 
| दसवाँ परिच्छेद्‌ 


«बाह्य नियसवाद्‌ या वेधानिक मत (८१८६४४५)३॥ ६४४ 35 (॥७ 
$(एग्रावराद॑ रण चि०/3॥69--.७४३ ०0७ /परव| 7॥९०/७ 4|॥6079) 


| 


*वरिचय ः ००० ३४५. 
“आपत्तिया ०० ४७ 
(ऋ) राज़कीय नियम ४४४ पेडंक 
४(एगापदव [9७ 38 076 547 ० ०) 
»श्रालोचना *<« १४६ 
# राज्य निरपेत्ञ सत्ता क्यों है १ ००० १५.० 


आपत्तिया ००० १०६ 


हक (2) 


/ख) सामाजिक नियम |! 
(500०३) ,9छ ४5 6 5ध्ातेत्ाते 6 02४7) 
आलोचना 
५“(ग) इंश्वरीय-नियम 
([2णा6 ॥.9ए 35 06 597वेदवे छत 0०॥%9) 
आलोचना 
एछए0०) (20९७5६०॥5 


ग्यारहवाँ परिच्छेद 
अन्तःअनुभूतिवाद्‌ (॥॥६प्रांध०507) 
“षय-प्रवेश ््त 
“अन्त'अनुभतिवाद के सामान्य सिद्धान्त 
(उछाल ए77065 ठ परप्रातणगशा)) 
“अन्त'अनुभृतिवाद के विरूद्ध आपत्तियाँ 
अन्त-अनुभतिवाद के गुण ()077(8) 
अन्तःअलुभूतिवाद के प्रकार (7 07779) 
अदाशनिक अ्रन्त-अनुभूतिवाद 
(पाए 080छी॥609) )पा07870) 
“नितिक-इन्दियवाद ()४४09) 58752 6079) * 
आलोचना 
- सरेम्द्रियाद (0९80600 5&53 + ]6०७) 
आ जोदना 
नतिक्र टम्रियवाद के गुण 
डाशनिक अन्त अनुभूतिवाद 
(?050ए८०३)॥ ॥(प्ापणाआण) 


वद्ि रंडी अन्त श्नुमूनिवाद (रिशिाणाओं [प्रंतिणमंछा) 
ऋालाचना 
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# तकताद ()37020० 3609) ह.५०% अंक 
आलोचना ««« १७३६ 
४”काट का बुद्धिवाद ((रि४६072977) »«« 4७७ 
५४/आलोचना ४०४: पल 
४ काट के बुद्धिवाद के गुण «०० १६० 
साराश हु »००० ४६ 
जज्जाएओं (2०९5००७5 ४545% पंप 


चरहवाँ परिच्छेद 
प्रयोजनवाद (॥९।९०।०४४८०॥ 6००7१) 


विपय-प्रवेश हक «० “मे 
(७) सुखबाद (गिंछत0गंड पी २३४६-68 
सुखबाद के मित्र रूप (70775) बे डिडे 
घटक) मनोवेज्ञानिक सुखवाद ८ 238. 08 
(29ए८000ट0890 #4९त०गराड7:) 
आलोचना »«« पिधेफ 
“खो नेतिक सखुखाद (छिफ्राट्य स्रि८१0ण्ञा) »«« +०+२ 
*) स्वाथमृल्क सुखवाद (२8०ं50० ति&तणाशग) ००» +०२ 
निकृष्ट स्वार्थमूलेक सुखवाद «०० रे०४ 
((ज058 20०9व0 ए6007ा9॥) 
<उत्कट स्वार्थमूलक सुखवाद ०० ३०६ 
(इरिट76त >820ण576 प्रिंटर) 
स्वार्थ-छुखबाद की आलोचना ५०० रेण्थ 
(7; प्रराधमूलक सुखवाद «»«« रै११ 
45] #ाउपट 0 फाएथब्शी50९ छ९०त१0तञांडाए) 
लनिक्ृष्ट पराथवाद्‌ ((ज055 2]धप्रा577) »-« २१२ 
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पहला परिच्देद 
विपय-प्रवेश : न 


“भजुच्य एक सामाजिक प्राणी है। वेसे लोग जो एकान्तप्रिय होते हैँ उनको ' 
भी समाज की जरूरत होती है। मनुष्य का भरण-पोषण सामाज से ही होता * 
है। अत मतुष्य के कर्मों का प्रभाव समाज के अन्य सदस्यों पर पढ़ता है ॥ 
इसीलिए हम उनके कर्मों की ग्रसंशा या निन्‍्दा अर्थात्‌ मूल्याकन करते 
हैं। बसे कर्म जो हमें अच्छे प्रतीत होते हैं उनकी प्रशंसा और वैसे जो खराब, 
उनकी निन्‍्दा की जाती है। कभी-कभी कोई कर्म हमे तो अच्छा लगता है पर 
कुंछ लोगों को खराब। “थदि किसी ने एक गरीब विधवा से शादी करली 
तो कुछ ल्लोग उसकी प्रशंसा और कुछ उसकी निन्‍्दा करते हैं। ऐसा इसलिए... 
होता: है कि हमारा आचरणा-सम्बन्धी दृष्टिकोण भिन्न रहता है; बचपन 
से ही अच्छे और बुरे की शिक्षा हमें अपने बुजुर्गों से मिलती रहती है । वढकर 
हम उसी विचार को अपनाए रहते हैं; और चू'कि सभी मनुब्य के वचपन 
का वातावरण एक नहीं रहता अर्थात्‌ भिन्न लोगो के द्वारा भिन्न समाज 
में शिक्ता होती है, अत हमारे विचार भी है हो जाते हैं। इसीलिए अच्छे-बुरे 
कर्मों का विचार भी भिन्न हो जाता है ।>साधारणत समाज के प्रचलित तरीके * 
* ही हमारे अच्छे बुरे कर्मों के पहचानने के आधार हैं, क्योक्ति हमारे समस्त विचारों 
के वे ही आधार रहते हैँ। इसीलिए किसी शास्त्र के अध्ययन किए विना ही 
हम दूसरे और अपने कर्मों की प्रशसा या निन्दा किया करते हैँ। पर 
यदि यह पूछा जाय कि क्यो हम किसी कम को अच्छा- या क्‍यों किसी 
कर्म को खराब कहते हैं तो इसका उत्तर साधारणत- दो मिलता हे ) ४ एक 
' तो यह कि अमुक काम अच्छा है और अमुक खराब, इसलिए हम उसे वेसा 
कहते हैं। इसका अर्थ यह हुआ कि हमे इस वात की चेतना है कि कौन 
कर्म अच्छा या खराव है पर हम अच्छा-खराव क्‍या है, कौन से आदर्श को. 


पृ 


३ प्रारस्मिक आचार-शास्र 
2 

अच्छा कहा जाता है और क्यों, यह नहीं जानते । दूसरा उत्तर यह मिलता 
है कि हमारा समाज अमुक्त कर्मो को अच्छा और अमुक को खराब मानता 
है, अत. हम भी उन्हें अच्छा या खराव मानते हैं। पर सामाजिक नियम 
ओर तरीके तो भिन्न-भिन्न होते हैँ, तो क्या अच्छा-खराब भी भिन्न होगा £ 
दोनों ही हालत में आचरण का क्‍या सिद्धान्त होना चाहिये इसे हम 
अनायास मान लेते हैं; या तो हमें उनकी चेतना नहीं रहती या हम उनकी 
मीमासा नहीं करते। इसी वजह से हमारे आचरण-सम्बन्धी विचार भिन्न 
होते हैं और हमारा आपमस्री संघ होता है। जिसे हम उचित समभते हैं, 
दूसरे अनुचित । इसलिए हमें एक ऐसे शासत्र की आवश्यकता है जो मैनुष्य 
का आचरण केसा होना चाहिए इसकी मीमासा करे। वर्से कर्म जिन्हें हम अच्छा 
या घुरा मानते आए हैं वास्तव में उनकी कसौटी क्या है और वे कहाँ तक 
ठीक हैं, इसे ठेखे। वह शात्न जिसमें इन बातों पर विचार किया जाता 
# आचार-शातह्ष (2,४708) कहलाता है।, आचार-शास्तर में, इसीलिए, 
मनुण्य का कर्तेव्य क्या है, उसका. आचरण केसा होना चाहिए, आचरण के 
सिद्धान्त क्या हों, इन्हीं, वातों की समीक्षा होती हैं। ,यदि आज के वज्ञानिक 
युग में हमे भौतिकशालत्र, रसायनशात्र,. औषधि-विजान, इन्जीनियरिंग, इत्यादि 
शास्रों की आवश्यकता है तो उससे भी वढकर हमे यह जानने की. जरूरत 
है कि मनुब्य को रहना केसे चाहिए। विज्ञान साधन है । उसका सही उप- 
योग क्या है, यह तो तभी जाना जा सकता हैं जब इसका ज्ञान हो जाय कि 
मनुष्य के जीवन का लक्ष्य क्या होना चाहिए। आचारशाजञ्न का सम्बन्ध 
इन्हीं वातों से है । - 


परिभाषा 
: 00708! औीक शब्द 80709 से व्युत्पन्त हुआ है, जिसका अर्थ होता है 
रीति, श्चलन- या आदत-। “इसे नीति-विनान (8७706 ०0 


प्राठताशा।9) भी कहा जाता हैं। (07/807 शब्द-की उत्पत्ति 
“068? से हुई हैे। )ह07८8 का भी अर्थ है प्रचलन या रीति। 


विषय-प्रवेश ३ 

करत आचार-शाल्र (-ग्र0008 ) का सम्बन्ध प्रचलन, रीति या आदत से हैं।” 
रीति-रिंवाज,» प्रबंन यथा आदत मनुष्य के वैसे कम हैँ जिनका' हमें अभ्यास हो 
गया है । के सब मनुन्य के अभ्यासं-र्जन्य आचरण हैँ ।' मनुष्य की  ऐच्छिक 
क्रियाओं को ही आचरण ((०ांतेप्र&४ ) कहां जाता हैं'।“थो तो क्रियाएँ 
विश्व के सभी पंदा्थ, जीव या निर्जीव, में होती हैं पप सभी को आचरण नहीं 
कहा जाता । “बसी ही क्रियाएं आचरण कही जाती हैं जिन्हें किसी संकल्प या 
इच्छा से किया. गया. हो । मजुब्य 0 “ भी सभी - क्रियाएं ऐच्छिक नहीं होती, जेंसे;" 
छीकना, खास लेना, आदि-आदि । “तो आचार-शातत्र ( [000708 ) का सम्बन्ध 
ऐेच्छिक क्रिया या आचारण से हे । 5) 


आचरण का भी अध्ययन दो दृष्टिकोणों सें सम्भव है । एक तो यह,,कि मनुष्य 
का आचरण केसे _होता है--क्रेसे हम कोई काम करते हैं। दूसरे, इस दृष्टि से 
कि मनुष्य का आचरण , कसा होना चाहिए अर्थात्‌ हमें कसा. काम करना, चाहिए--- 
“मारा कौन-सा आचरण उचित है ओर कौन-सा अनुचित है ।४आचारशात्र 
का सम्बन्ध आचरण के ओवचित्य और अनौचित्य से है। केसे कर्म को उचित 
आर किसे...अनुचित _कहा जाना चाहिए, यही इसकी समस्या है 287 

कर्मों के ओवचित्य-अनौचित्य कों परखने के लिए कोई नियर्मो आवंश्यक है। 
3 कह 
बिना किसी मापदंड ( नियम ) के यह केसे जाना जा सकता है कि अमुक कर्म 
केसा है ः बिना किसी नियम के किसी भी पदार्थ का मसूल्याकन सम्भव नहीं 
है। किसी भी पदार्थ के सौन्दर्य को जब हम मापने लगते हैं तो 'न्दरता? 
के आदश का जो 2 कक है उससे हम उसकी ठुलना करते हैं। यदि 
वह पदार्थ उस मानसिर्के तस्वीर के अनुकूल होता है तो उसे सुन्दर कंहते हैं 
और यदि विपरीत तो कुरूप | “सौन्दर्य मापने मे हमे सौन्दर्य सम्बन्धी आदर्श, 
मापदंड या नियम की आवश्यकता होती है। उसी प्रकार कर्मों के औचित्य- 
अनौचित्य को मापने के लिए एक नैतिक मापदंड, आदर्श या नियम की आव- 
श्यकता है, जिससे तुलना करके यह कहा जा सके कि वास्तव में कीन से कर्म 
उचित या अनुचित हैं ।- यो तो सभी मनुत्य कंगों के औचित्य अनौचित्य का 
निणेय कर लेते हैं पर उन्हें उस नेतिक आदर्श का पता नहीं रहता जिंससे 


विषय-प्रवेश | भू 


छेत्र का अथ है वेसी समस्याएं या विपय जिनका “ आचारशास्र में विचार होता 
है । कौन-कौन-सी समस्याओ से आचारशास्र सम्बन्धित हे ? छः बे 
आचारशाश्र * में नंतिक चेतना के विषयों का अध्ययन किया जाता है, 
जैसे,” उचित-अनुचित, शुभ-अशुभ, घर्-अधरम आदि का विचार | __ मनुष्य' की 
नंतिक चेतना से सम्बन्धी जितनी वातें हैं सभी विषय हैं आचारशात्नर के | 
निम्नलिखित विषयों पर ही आचारशास्र मे मुख्य रूप से विचार-विमश किया 
जाता है * 
।. (0) नेतिक गुणों ((०/8। (०४068 ) का अथ--उचित-अनुचित्र 
शुभ-अशुभ, धर्म-अधम, पाप-पुरय, ग्रण और दोष आदि का वास्तविक अथ 
क्या हैः आबचारशाज्न में मुख्यतः इसीका विचार किया जाता है। मानव- 
आचरण का मूल्याकन इन्ही विचारों के द्वारा होता है। अतः इनका स्पष्ट अथ 
जान लेना आवश्यक है | 
(7) नेतिकनिणंय ((०7७] ठंप्रत2७0०7)--नेतिक गरुणो का प्रयोग 
नेतिक निणयों में होता है। आचार-शास्र का सम्बन्ध नेतिक निणेय से 
'है। अत नेतिक निर्णय का स्वरूप, उसका विपय, उसकी मान्यताएं तथा नेतिक- 
शक्ति के स्वरूप का अध्ययन भी आचार-शाज्र के विषय हैं। नेतिक निर्णय का 
स्वरूप क्या है? क्‍या अन्य निर्णयों - की भांति ही यह भी एक साधारण निर्णय 
' है या इसकी कुछ विशेषताएं हैं ? नेतिक निएंय का वास्तविक विंषर्य क्या हैं? 
« कौन-सी इसकी मान्थताएं हे? नेतिक-शक्तकि कौन-सी है तथा उसका स्वरूप क्‍या 
है ? थे समस्याएं आचार-शाज्नर की हैं । 
(7) नैतिक-मापदंड (079) 50974 97"6)--किसी निणेय से किसी 
मापदंड की आवश्यकता होती है । इसलिए नेतिक निणंय मे भी नेतिक मापदंड 
ज्ञान आवश्यक है। अत नेतिक मापदंड क्या है, उचित-अनुचित, शुभ- 
अशुभ आदि का पहचान क्या है, वास्तविक आदर्श क्या है, आदि समस्याएं 
आचारशात्र के क्षेत्र के अन्तगत हैं। आचार-शाजञ्र का यही मुख्य विपय है । 
(77) नेतिक-पद्धति ( 70008! (०४४0 )--सभी निर्णयों का अपना 
तरीका होता डै। इसी को हम उस निणोय की पद्धति कहते हैँ। इसलिए 


६ प्रारम्भिक आचार-शास्र 


कप ४. निर्णय 
आचार-शाह्ष में “हमें यह भी विचार करना है कि नेतिक. निंशय की पद्धति 
कयादहे* 


(ए) कर्तव्य और नैतिक वद्धता ( एच ध्याव ह07७) 00॥88- 
(070 )--उचित-अनुचित, धर्म-अधर्म के विचार में कर्तव्य (20०५) और 
नंतिक बद्धता (००)2&/707 ) की चेतनां भी निहीत हैं। मनुष्य जिस कर्म 
को उचित समझता है उसका पालन करना वह अपना कर्त्तव्य समझता है। वह 
उस कम को वास्तव में करे या न करे पर उसे वेंसा ही करना चाहिये ऐसी चेतना 
उसे होती है। वह एक प्रकार का वन्‍्चन (3700॥72) महसूस करता है। 
इसी वन्धन को नेंतिक वद्धता (00॥220५0०7) कहा जाता है। ठीक वेसे ही, 
अनुचित कर्मों से दूर रहना मनुष्य अपना कर्तव्य समझता है। यहाँ भी वह 
अपने को उसी प्रकार के नेतिक वन्धन के अधीन अनुभव करता है। अब प्रश्न 
है कि कर्तव्य, नेतिक वंधन, आदि का वास्तविक अर्थ क्‍या है£ “यह विमशे 
आचार-शात्त्र का विषय है । ् 


उचित कर्मों को पुएय और अनुचित को पाप कहा जाता है। उन 
कर्मो के कर्ता को हम धर्मी या अधर्मी कहते हैँ और उनके लिए उसे ही उत्तरदायी 
(6४7०7 0]6९) ठहराते हैं। अनुचित कर्मों के लिए मन॒ब्य दोषी ठहराया 
जाता है। पाप ओर पुण्य किसे कहा जाता है, धर्मो और अधर्मी किप्ते कहना 


चाहिए, मनुप्य अपने कर्मों के लिए केसे उत्तरदायी है, दोषारोपन क्यो होता है, 
इत्यादि समस्याएं भी आचारशात्र की है । 


(ए) सदूगुण और इुगु ण (४३४४७ ७70 ए0०)--उपरोक्त विंचारों से 
सम्बन्धित सद॒गुण (५77(०७) और इुग ण (ए0९) का विचार भी आचरणशाज्् 
में होता है । 

(ए) दण्ट और पुरस्कार-उचित अनुचित के विचार के साथ दरड और 
पुरस्कार का विचार भी किया जाता है । अत दर्ड और पुररकार का अर्थ और 
उनके सिद्धान्तों का भी आचारशणाज्ञ मे विचार किया जाता है । 


विंषय-प्रदेश >> 


(सा॥) नैतिक भावना | (४००६) 867४॥7०70)-नैंतिक निर्णय के सा« 
नेतिक भावना (४0"8] 507977९7/) का भी प्रश्न उठता है। उचित या 
अनुचित कर्मों के साथ जो आनन्द और विषाद की अनुभूति होती है उसे ही 
नेंतिक भावना कहा जाता है। इसलिए उनका नेतिंक निणौय में क्या स्थान है 
इसका विमश इसी शाज्तर में होता है । 

(5) आचारशास्र का मुख्य उद्देश्य है नेतिक आदर्श का निश्वग्रीकरण 
जिसके द्वारा कर्मों का मूल्याकन किया जा सकता हो । गौण रूप से आचारशाक्न 
का लक्ष्य विशेष कर्तव्यों का तथा विशेष परिस्थिति में मानव चरित्र के विकास के 
नियमों का निरूपण भी है । 

(5) उपरोक्त विषयो के अतिरिक्त आचारशास्र का सम्बन्ध मनोविज्ञान, 
दर्शनशात्र, समाजशात्न तथा राजनीतिंशातत्र से भी है। नेतिक निर्णयों का सम्बन्ध 
मानव आचरण से है । आचरणशाद्न मे आदश आचरण के स्वरूप को निर्धारित 
करने की चेष्टा की जाती है। किसी भी वस्तु का आदश जानने के ल्लिए उस 
वस्तु का स्वरूप जानना आवश्यक है। इसलिए मानव आचरण के आदर्श को 
जानने के लिए आचरण का स्वरूप तथा उसके निय्रमो को जान लेना आवश्यक है । 
यह मनोविज्ञान का विषय है। अत आचारशास्र में आचरण के मनोवैज्ञानिक 
विश्लेषण का भी अध्ययन आवश्यक है। मनुब्य की ऐच्छुक फ़ियाओं का 
मूल्याकन आचारशाज्न में होता है पर उनकी विधि तथा प्रकृति का ज्ञान मनो- 
विज्ञान मे मिलता है। आत्मा की अमरता, इच्छा-शक्कि की स्वच्छन्दता इत्यादि 
विबय तत्वशात्ष के हैं पर आचारशातह्र उन्हीं पर अवल्मम्बित है। व्यक्ति का 
समाज से सम्बन्ध, समाज का विक्रास इत्यादि समस्याएं समाजशाक्त की हैं पर 
आचारशातल्न भी उनसे सम्बन्धित है। व्यक्ति और राज्य का सम्बन्ध राजनीति- 
शात्नर में वतलाया जाता है पर यह सम्बन्ध किप्र आदश पर हो, यह आचारशाजञ्न 
का विषय है । इसलिए आचारशाश्न मे इन तिपयो पर भी एक दृष्टि डाली 
जाती है । 

संच्ेप मे, आचार-शासत्र के अन्तर्गत निम्नलिखित विषय हैं. - ह 


(3) नेतिक गुणों के अर्थ का स्पष्टीकरण । ः 


ब्प प्रारम्सिक्र आचार-शाज्त 
हु ५ उ ह ढ> .ेट: 
(0) नतिक निणयों के स्वरूय, विपयु, मान्यताएं तथा नतिक-शक्ति का 
विचार । 


(॥)) नेतिक माउदंड का निश्चयीकरण । 

((५) नेतिक पद्धति, का विचार । 

(ए) कर्तव्य तथा दायित्व का स्पष्टीकरण । 

(ए)) सदगुण तथा हुगर ण के अर्थ का विग्लेपण । 

(ए॥) दण्ड और पुरस्कार के सिद्धान्तो का अध्ययन । 

(एा।) नेतिक सावना का स्थान । | 

(5) विशेष कर्तव्यों तथा आचरण के विशेष नियमो का अध्ययन । 

(5) कुछ मनोवैज्ञानिक, दाशनिक, सामाजिक तथा राजनैतिक समस्याओ का 

विचार । हक 

आचारशासत्र का स्व॒रूप (३०८५८) ग 

किसी विषय का वास्तविक स्वरूप तभी जाना जा सकता है जब हम यह जान 
लें कि वह विषय विजान ( 8७०70७ ) है या कन्ना ( 8750 )। कल्ला और 
विज्ञान की विशेषताओं को जान लेने पर ही ऐसी परीज्ञा सम्भव है । उन 'वेशेपताओ 
को ध्यान मे रखते हुए हमे ठेखना है कि आचारशात्न कला है या विज्ञान । 

(अ) कला और आचारशाखर:-- 


(4 ) सनुष्य के मन मे दो शक्तिया है-शान-शक्ति और झूजनात्मक 
( ७९४४०० ) शक्कि। सजनात्मक शक्षि के द्वारा ही मनुष्य कोई रचना करता 
है, जेंसे, भाषा, चित्रकारी, संगीत, इत्यादिं। जिस विषय से किसी रचना के 
नियमों का ज्ञान होता है उसे कला कहा जाता है। संगीत विद्या एक कल्ला है 
क्योंकि उसमें संगीत के नियम वताए जाते हैं जिसे सीख कर मनुब्य गवेया 
होता है। 

आचारशाजल्न इस अर्थ मे कल्ला नहीं कहा जा सकता है क्योंकि इसमे चरिं- 
श्रोत्वान या आचरण के शुधारने के व्यावहारिक साधन या कोई रास्ता नहीं 
बताया जाता । इसे कल्ला कहा जा सकता था यदि इसके ज्ञान से मनुष्य सचरित्र 


विपय-प्रचेश ५ हे 


था धामिक हो जाता; जेसे एक चित्रकारी जाननेवाला एक अच्छा चित्रकार होता 
है । पर ऐसा नहीं होता,। इस शास्त्र मे केवल जीवुन के वास्तवेक आदर्श तथा 
सनुब्य की नेतिक प्रकृति का जान होता है। उस आद्श की प्राप्ति के लिए 
विशेष नियम नहीं बताए जाते । इसलिए इसे कला नहीं कहा जाता । 


- - (7) कल्ञा का अर्थ है किसी व्यवहार में निवुणता ( 90 ३॥ 78- 
0008 )। एक कल्नाकार वही होता है जो किसी व्यवहार से निधुण हो । एक 
चित्रकार को कल्लाकार कहा जाता है क्योंकि वह चित्रकारी मे निपुण होता है । 
एक गवेंया को कल्लाकार कहा जाता है क्‍योंकि वह संगीत में निपुण होता है। 
चित्रकारी ओर संगीत विद्या कलाएं हैं, क्योकि उन अमश्यासो मे निषुण होने 
के नियम वताए जाते हँ। पर यह आवश्यक नही'है कि एक आचारशाक्न का 
ज्ञानी भी किसी आचार-नियम का पालन करता ही हो या सच्चरित्र ही हो । 
किसी आदर्श पर केसे चलना चाहिए, इसका नियम आचारशाश्नर यें नहीं बताया 
जाता है। | स्व 


(॥7) किसी कला का सृल्याकन वाद्य प्रकरणों द्वारा होता है। किसी को निपुण 
चित्रकार उसके खींचे हुए चित्रों की परीक्षा कंरके ही कहा जाता है। एक निपुण 
गवेया वही कहलाता दे जो अच्छा गाए। पर किसी का नेतिक सूल्याकन अर्थात्‌ 
उसे धार्मिक या अधर्मी निशेय करना उसके बाह्य आचरण पर नहीं अवितु 
उसके चरित्र पर निर्भर है। धर्मी उसे कहा जाता है जिसका सदा उचित 
आचरण हो। है ० 


इन विचारों से यह स्पष्ट है कि आचारशात्र कला नहीं है। इसे आचरण- 
कला नहीं कहा जा सकता है। वास्तव से विज्ञान और कला व्याधातक नही 
हैं। विज्ञान सिद्धान्तों का प्रतिपादन करता है, कल्ला करने की विद्या सिखाती 
है। इसका यह अथ नहीं हे कि दोनों विल्कुल भिन्न हैं । वास्तव मे दोनों पूरक 
हैं। 'करना” सिद्धान्तों की जानकारी पर ही निरभेर है और सिद्धान्तों की जान- 
कारी का व्यवहार पर असर पडता ही है। इसी प्रकार आचार के सिद्धान्तों की जान- 
कारी का मनुष्य के व्यवहार पर भी प्रभाव होता है। पर चूंकि आचारशाज्र में 
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आचरण के आदर्शों को प्राप्त करने के विशेष नियमों का अध्ययन नहीं होता, इसलिए 
इसे कल्ला नहों विचारा जाता । इसमे आचरण के आदर्श के स्वरूप की मीमासा 
होती है, इसलिए इसे विज्ञान कहा जाता है । 

(ब) विज्ञान ओर आचारशास्न:-- 


(4) विज्ञान मन॒ुन्य को केवल ज्ञान देता है कुछ करने की विद्या नहीं 
सिखलाता | 


(3| ) विज्ञान किसी विषय का सुव्यवस्थित अध्ययन करता है। 
(॥)) विज्ञान मे निरीक्षण, वर्गीकरण, कल्पना इत्यादि विधियों का प्रयोग 
किया जाता है । 


(7) विज्ञान द्वारा सामान्य (ए7ए७789] ) ज्ञान होता है, किसी 
वस्तु-विशेष का ज्ञान नहीं होता । है 


आचारशाजत्र में ये सनी विशेपताएं मिलती हँ। इसमें आचार-नियम अथवा 
जीवन के आदश का ज्ञान होता है। इससे हम जानते हैं कि मनुष्य का परम- 
धर्म क्या है और मनुष्य की नेंतिक प्रकृति केसी है; पर इस शास्र मे उस आदश 
को केसे प्राप्त करें इसके नियम नहीं वताए जाते। यह हमे कुछ करने को नहीं 
सिखलाता केवल नतिक विषयो का ज्ञान ढेता है। 
विज्ञान की भाँति इसका अपना विषय है और उसका यह सुव्यवस्थित अध्ययन 
करता है। आचारशाञ्र नेतिक दृष्टि से आचरण के सुव्यवस्थित अध्ययन को 
कहा जाता है । 
नेंतिक नियमो के विमशे में निरीक्षण, कल्पना, वर्गीकरण इत्यादि सभी 
विधियों का प्रयोग किया जाता है। मनुब्य के वास्तविक आचररणों का निरीक्षण 
किया जाता है तथा उसके आधार पर मनुष्य के परम घर्म का विचार किया जाता 
है। इन सव विधियों के प्रयोग से ही कोई मत निश्चित किया जाता है । ह 
यह हमे सामान्य (ए7ए०७7४9)) ज्ञान ठेता है। आचारशास््र मे हम 
व्यक्तित आचरण या धर्म के विषय मे विचार नहीं करते अपितु सामान्य मानव 
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जाति का विचार करते हैं। इसमें मानव जाति के परम धर्म का अन्वेषण किया 

जाता है। ये आचार-निग्रम हमें हिंन्दुस्तानी या जमेन या अगरेज या अमेरिका- 

निवासी होने के नाते नहीं बताए जाते अपितु मनुज्य होने के नाते । इसलिए 
- आचारशाजल्न एक विज्ञान है । 


(स) आचारशास्र और प्रकृति-विज्ञान (॥४४८प7७) 509708) 


प्राकृतिक पदार्थों के सुब्यवस्थित अध्ययन को प्रकृति विज्ञान कहा जाता हैं। 
रसायन-शात्र ( (४७7789'9 ), जीव विज्ञान ( 30029 ) इत्यादि प्रक्ृति- 
विज्ञान हैं क्योकि इनमे रसायन तथा जीव इत्यादि प्राकृतिक पदार्थी का अध्ययन 
होता है। मनुष्य का आचरण भी प्राकृतिक ही है। इसे कृत्रिम (8707079)) 
नहीं कहा जाता। प्रकृति की घटनाओ में ये भी है।” पर आचार- 
श्र प्रकति-विज्ञान से भिन्न है । 


यह सत्य है कि मानव-आचरण भी प्राकृतिक ही है पर दूसरे प्राकृतिक पदार्थों 
से यह भिन्न होता है। मनुष्य एक आत्म-चेतन ( 80॥-00780078 ) प्राणी : 
है। यही गुण उसे दूसरे प्राकृतिक पदार्थों से भिन्न कर ठेती है। दूसरे प्राणी 
में चेतना रह सकती है पर आत्म-चेतना ( 99]-007800प87688 ) का अभाव 
रहता है, इसलिए इसके आचरण की भ्रकृतिं भिन्न है । 


नेंतिक निर्णय में आत्म-चेतना होती है इसलिए अन्य प्राकृतिक पदार्थों के 
यन्त्रवत्‌ ( (९०॥७७9708।) नियमों के तरह इसके नियम नहीं हो सकते । 


४ प्क्ृति-विजान के अन्वेषण दर्शन की चिन्तनो पर उतना अवलम्बित नहो रहते 

हैं जितना आचारशात्न के सिद्धान्त | रेखागणित के साध्य का प्रमाण वही रहता है 
अदि हम काणट के विषयीग्रधान (5प्र0] ७७४०७) मत को माने या किसी चिंपय- 
प्रधान ( ०00]००४9ए७ ) मत को। आचार-नियम बहुत अशो से दार्शनिक 
मतो पर निर्भर रहते हैं। जिस भ्रकार का दर्शन होता है उसी प्रकार के आचार- 
नियम माने जाते हैँ। इसलिए आचार-शात्र प्राकृतिक विज्ञान नहों कहा जा 
सकता है । 
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९ -्ए 
(ड) यथार्थ विज्ञान ( ?0अंध्रए० 80९४०३ ) या आदश-निदशक 
( प07778098 ) विज्ञान 
आचार-शात्र विजान तो है पर यथा विज्ञान या आदशे-निर्देशक विनान £ 


विजान दो प्रकार के होते हँ--यथार्थ और आदर्श-निर्देशक । यथार्थ 
विजान मे पदार्थों के वास्तविक व्यायार के नियम का अन्वेत्रण किया जाता है । 
किसी पदार्थ का किस रीति से व्यापार इसीकी गवेबणा इसमे होती है 
मनोविज्ञान ( ?89०॥०]0£ए ) यथा विनान है। इससें मानसिक क्रियाएं 
किस विधि से होती हैँ, इसका अध्ययन किया जाता है । 
आठंश-निर्देशक विज्ञान में पढार्थों को, केसा होना चाहिए, इस दुष्टि से 
अध्ययन किया“जाता है। तकशातस्र, आचार-शात्र ऐसे ही विज्ञान हैं। तकशाज््र 
में तक का आदश वतलाया जाता है। इसी प्रकार आचार-शास्र मे आचरण का 
आद्श वतलाया जाता है, अर्थात्‌ मानव आचरण केसा होना चाहिए इसकी 
गवेपणा होती है । हि 
एक में क्या है या क्‍या नही है इसका निरय किया जाता है, दूसरे-में 
क्या होना चाहिए या क्‍या नहीं होना चाहिए इसका निर्णय होता हे। एक में 
है-निर्णय ( ]2-]००0277675 ) से सम्बन्ध है, दूसरे में चाहिए-निरुय 
( 0एश7-]प687०7% ) ते । पहले में पदार्थों का यथार्थ रूप का केवल 
वर्णन किया जाता है, इसलिए उसे वर्णावात्मक्ष विनान ( ॥08807 0४9७ 
50086706 ) भी कहा जाता है। दसरे में पदार्यों का सूल्याकन होता है, अर्थात्‌ 
यह विचारा जाता है कि उसे क्रिप्त प्रकार का होना चाहिए | मूल्याकन के लिए 
किसी नियम या आठशे की आवश्यकता होती है, इसलिए इस विज्ञान में आदशे 
या नियम निश्चित किये जाते हैं | “उसीलिए यह आदर्श-निर्देशक ( ]07738- 
#४ए8 ००' 8 50)072708, ) विज्ञान कहलाता है । 
आचार-शात्न आदश आचरण का विजान है। मानव आचरण किस आदर 
के अनुकूल हो इसकी गवेषणा इसमें होती है। आचरण की क्‍या प्रकृति है, इस 


अश्न से इसका कोई सम्बन्ध नहीं है। इसलिए आचरणशास्त्र यथार्थ विनान 
.“ नहीं आदश निर्देशक विज्ञान है 
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यहा आदश-निर्देशक विजान और यथार्थ विज्ञान का अन्तर समझ लेना 
आवश्यंक है, क्योकि आचरण-सम्बन्धी दोनो प्रकार के विज्ञान है। आचरण 
के यथार्थ विजान को मनोविज्ञान कहा ,जाता है और उसके आदश निर्देशक विज्ञान 
की आचार-शाज्न । दोनो प्रकार के शात्रो मे अन्तर होते हुए भी एक दसरे से विपरीत 
नही है । दोनो में कुछ समंता भी है । दोनों में एक ही पद्धति का प्रयोग होता है ॥ 
निरीक्षण, वर्गीकरण, कल्पना इत्यादि का प्रयोग दोनो में किया जाता है। इस 
अर्थ में दोनो ही दर्शनशात्र से भिन्‍न हैं, क्योकि दर्शन की पद्धति चिन्तनशील 
(596०प्रौ०४ 7७ ) है। बहुत से शात्ष यथार्थ और आदशे निर्देशक दोनों 
होते हैँ, जसे, राजनीतिशास्र । 
(इ) सेद्धान्तिक विज्ञान (एम_९७०८८६ांटवों 5207८6) या व्यावहारिक 
विज्ञान (९7३८६ं८ढां 5टांथा८९०) ? 


विजान के दो मेद हैं--सैद्धान्तिक और व्यावहोरिक। सैद्धान्तिक विज्ञान , 
उसे कहा जाता है जिससे केवल किसी नियम या आदश का ज्ञान हो । उस आद्श- 
पालन का क्‍या माग है, इससे इसका कोई सम्बन्ध नहीं है । 


५४ आन सेंद्धान्तिक विज्ञान है, क्योकि इसमें केवल आदर्श आचरण 
का ज्ञान होता है। उस आदश की ग्राप्ति के नियम नहीं बताए जाते। यह 
हम कोई व्यवहार नहीं बताता या सिखलाता । न 

पर कुछ विचारकों ने इसे व्यावहारिक विज्ञान कहा है। जिस विनान का 
लक्ष्य व्यावहारिक हो उसे इस नाम से सम्बोधित किया जा सकता है। 


५८ भक्केंजी और मूईरहेड ने आचारशास्र को व्यावहारिक मानना स्वीकार नहीं 
किया है। मेंकेंजी का विचार है कि आचारशाश्र किसी आदर्श को 32 ने का 
मार्ग नहीं वतत्लाता इसलिए इसे व्यावहारिक नहों कहना चाहिए ।४ मूईरहेड ने 
बतलाया है कि वास्तव में सभी शासत्र अशत सेंद्वान्तिक हैं और अशत- व्यावहारिक, 
क्योंकि सभी में सिद्धान्तों का प्रतिपादन होता है और व्यवहार के आधार सिद्धान्त 
ही हैं। इसलिए जेसे अन्य सभी शाज्र सेंद्धान्तिक और व्यावहारिक दोनो हैं, उसी 
प्रकार आचारशाद्न भी है । वास्तव मे व्यावहारिक विंजान का दो अ्थों में प्रयोग 
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हो सकता है---जी कोई व्यवहार सिंखलाता हो या जिसका नित्य दिन के व्यवहार 
से सम्बन्ध हो । यदि पहला अर्थ लिया जाय तो उसके अनुसार वह विज्ञान 
व्यावहारिक होगा जो कोई व्यवहार सिखलाता हो। आचारशाज्न कोई व्यवहार 
या किसी प्रकार का आचरण सिखाता नहीं इसलिए यह व्यावहारिक विज्ञान नहीं 
है। इसी अथ में मेकेजी तथा मसुई्रहेड ने अपनी राय दी है। दूसरे अथ के 
अनुसार मनुष्य के व्यवहार से सम्बन्ध रखनेवाले विज्ञान व्यावहारिक विज्ञान 
होगें। आचारशासत्र का विषय मानव आचरण है, इसलिए इसे व्यावहारिक विज्ञान 
कहा जा सकता है | सेद का भी यही मत है । | 

वास्तव में सिद्धान्त और व्यवहार में उतना अन्तर नहीं है जितना इन 
विदारकों ने माना है। कोई भी व्यवहार किसी न किसी सिद्धान्त ही पर होता हैं 
और कोई सिद्धान्त किसी व्यवहार प्रर आधारित रहता है | *सुकरात (8007"8468) 
ने भी कहा है 'ज्ञान ही धर्म है? । इससे यह स्पष्ट है कि ज्ञान ही पर व्यवहार 
अवलम्बित रहता है। आदर्श आचरण के ज्ञान से हमारी प्रत्नत्तियाँ भी उधर मुड़ 
ही जाती हैं। उनका हमारे व्यवहार पर प्रभाव पढ्ता ही है। इसलिए आचार- 
शाज्र को व्यावहारिक कहा जा सकता है । 

(फ आचार द्शेन (008 ए9॥7050एछ9५9) या आचारशास्र 
[र्0०वां 5टां४0८९) 

आचारशात्न दशन का एक अग है या विज्ञान है ? आचारशात्र मानव 
आचरण के आदर्शों की समीक्षा करता है। मनुष्य के जीवन और उसके कमों 
से बहुत ही घनिष्ट सम्बन्ध है । आचारशाज्र मनुष्य के कर्मों से ही सम्बन्धित है । 
नेतिकता मानव जीवन का तीन-चौथाई हिस्सा है। वास्तव में इनका सम्बन्ध 
सम्पूर्ण जीवन अर्थात्‌ उसके प्रत्येक अनुभव से है । इसलिए कुछ विचारकों ने इसे 
विजान नहीं वल्कि दश्शन कहा है । विज्ञान मनुष्य के विशेष अनुभवों से सम्बन्धित 

होता. “दशनशाज्न मे मनुब्य के सम्पूर्ण अनुभवों की समीक्षा होती है। इसलिए 

आचारशाद्न को आचार दशन कहा गया है। -. - 

कॉट, हेंगेल आदि ने भी आचारशात्न को दशेन की ही एक शाखा माना है । 
मनुष्य का परम धर्म क्या होना चाहिए, जीवन का वास्तविक आदर्श क्‍या हो 


-“विषय-प्रवेश | . | १५. 


इत्यादि प्रश्नों से आचारशानत्न का सम्बन्ध है। ऐसे. प्रश्न गहरे चिन्तन तथा 
कल्पना के छ्वारा ही सुलकाएं जा सकते हैं । * इसलिए उनकी ऐसी धारणा है कि 
आचारशास्न दशंन का एक अग है । है 
पर वास्तव में इस शास्त्र और दर्शन मे भेद है। दर्शन का विषय समस्त 
संसार है पर आचारशाश््र संसार के केवल एक विभाग से सम्वधित है--म्ानव 
आचरण से ।. दर्शनशात्र में कोई पूर्व मान्यता नहीं होती है। आचारशाज्र 
के कुछ मान्यताएं (20&#प 86068) होती हैं, जेसे, इच्छा-शक्ति की स्वच्छन्दता 
मनुष्य की विवेक-शक्ति इत्यादि । इनके विषय में आचारशात्र बुछ छानबीन 
नहीं करता। वे दर्शनशात्र के विषय हैं । तीवरी वात यह है कि दशनशाज्र की 
पद्धति चिन्तनशील (90600480ए8७) होती है, आचारशाञ्र की वेजानिक । 
इसलिए आचारशाछ्न को आचार दर्शन कहना उच्चित नहीं होगा । पर आचार- 
शात्न का दर्शन से चहुत ही गहरा सम्बन्ध है। जीवन के आदर्श की समीक्षा 
में मनुष्य अपने अनुभवों तक ही नहीं वल्कि उससे परे भी चिन्तन करता है । 
श्रनुभवातीत विषयो की समीक्षा,दशन में ही होती है। अत आचारशास्र का 
दशन से वहुत ही घनिष्ट सम्बन्ध है । 


# यिथाथ” (790६8) और “मूल्य”! ( ४७५० ) में अन्तर होता है । , देश 
ओर काल में होनेवाली घटनाओं को यथाथ कहा जाता है। कोई घटना क्‍या 
है; केसी है या उसका क्‍या कारण है, इत्यादि प्रश्न उसकी | यथार्थता बतलाते हैं. 
पर यदि उस घटना की उपकारिता पूछी जाय तो उसका सम्बन्ध मूल्य से है .। 
सूल्य कोई वस्तु नहीं होता उसकी उपकारिता होती है। मूल्य वास्तविक नहीं 
काल्पनिक होता है। उचित-अनुचित, धरम, दोष,, सदगुरा इत्यादि मूल्य हैं ।.. 
किसी पदार्थ को केसा होना चाहिए, यह प्रश्न मूल्य सम्बन्धी है यथार्थ हमारे 
जुद्धि को तृत करता है, मूल्य हमारी आकाक्षाओं (62768) को । म 

आचारशातह्ष का सम्बन्ध मूल्य से हे क्योंकि आचरण क्या है यह नहीं 
अपितु उसे केसा होना चाहिये, हम यह जानना चाहते हैं । - 

मूल्य दी प्रकार के होते द्/ु-£व्रास्तविक -( [77ंग्रशं० ) और वाद्य 
है 2770 ) । हम कोई भी कास किसी प्रयोजन (290) से करते हैं, जैसे, 
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आचारशासत्र का लक्य तथा उपयोग 
मानव जीवन का आदशे वतलाना ही आचारशात्र का मुख्य लक्ष्य है ।' 
मानव जीवन का चरम लंक्य क्या होना चाहिए, उस लक्ष्य का वास्तविक स्वरूप 
क्या है, आदि समस्याओं की ही इसमे मुख्यतः मीमासा होती है। मनुष्य को 
केसे रहना चाहिए, उसका केसा आचरण नीति-सम्मत है, आदि वातें इस शाज््र में 
अध्ययन की जाती ह । इसलिए, आचारशाह्न के सेद्धान्तिक तथा व्यावहारिक 
दोनो पत्त हैं । 
विजानों मे आचारशात्र को एक लब्य स्थान प्राप्त हैं। इसमे मनुष्य के 
अध्ययन का विपय स्वयं मनुष्य है। संसार का तथा अपने जीवन की अधिक 
विपमता स्वयं अपने को अध्ययन करने से दूर हो सकती है । जीवन के वास्तविक 
आदर्श को इंगित करना तथा नियमपूर्वक जीवनयापन करने का भागे दिखाना 
इस शात्र का लक्ष्य है। इसलिए इसके अध्ययन की उपयोगिता ((#॥09) 
बहुत है । 
वेजानिक अध्ययन होने के कारण इससे पहला फायदा तो यह है कि वहुत 
सी प्रचलित अशुद्धया तथा उढीवादी (202778890) नीति-सम्बन्धी अन्धविश्वासों 
से मस्तिप्क मुक्त हो जाता है। मनुष्य अज्ञान के कारण बहुत सी ऐसी वातें 
नीतियक्त मानता हं जो वास्तव में नीति के दृष्टि से माननीय नही हैं । घमम के 
-” प्रचार के लिए दूसरे की हत्या करना या दूसरों से छुणा करना कुछ लोगो के 


व्यायाम अपने स्वास्थ्य के लिए। प्रत्येक उद्देश्य का नेतिक मल्य होता है, 
क्योकि वे मनुष्य की आकाज्नाओ की पूर्ति करते हैँ ।” पर कुछ श्रयोजन किसी 
दूसरे प्रयोजन के साधन मात्र होते हैं, जैसे स्वास्थ्य सुख के लिए। इसी प्रकार 
जिन ग्रयोजनो का कोई दूसरा वाह्य प्रयोजन ( फिडांस्णाओं ७0वें ) होता है, 
उसे वाह्य मूल्य कहा जाता हैं। पर बहुत से उद श्य ऐसे हैं जिनका वही स्वयं 
प्रयोजन होता है, जसे, कर्त्तव्य। क्तंव्य पालन किसी वाह्म प्रयोजन से नही 
होता । उसे ही वास्तविक मूल्य कहा जाता हैं।- यदि नेतिक मृल्य का अर्थ 
मनुष्य के परम घंम से है तो उसका वास्तविक सूल्य है । 
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विचार में कदापि अनुचित नहीं है। ऐसे अन्धविश्वार्सों मे दोष वतलाना आचार- 
शात्र का लक्ष्य है; इसलिए, इसके अध्ययन से ऐसे विचार मन से दूर हो जाते हैं । 
इस प्रकार भनुष्य प्रचलित रीति-रिवाजों की बुराईयो से मुक्त हो उनमें परिवतेन' 
ला सकता है ।“नीति-सम्बन्धी श्रमात्मक विचारों के दूर हो जाने से मनुष्य की 
दूषित प्रवृत्तियोँ (्एं। #206000७४) भी दूर हो जाती हैं । जिस प्रकार का 
विचार होता है वेसी ही प्रवृत्तियाँ मनुष्य में पनपती हैं। भ्रमात्मक विचारों से 
मनुष्य का आचरण भी कुत्सित हो जाता-है । यथार्थ ज्ञान होने से ही प्रवृत्तियाँ 
बदल॑ती हैं । 

यथार्थ ज्ञान होने से मनुष्य को जीवन का वास्तविक आदर्श का ज्ञान होता 
है। वेजानिकर ढंग से इसका ज्ञान होने पर मनुज्य उस पथ से शीघ्र ही विचलित 
नहीं हो सकता । 

इस प्रकार आचारशाञ्न के अध्ययन से ही मनुष्य का नेतिक उत्थान सम्भव 


होता है । 

वर्तमान भौतिकवादी (श७॥.७79॥300) युग मे आचारशास््र का अध्ययन 
तो और भी आवश्यक है। हमने विज्ञानों के द्वारा शारीरिक सुख के साधन का 
तो ज्ञान बढा लिया है पर उनके प्रयोजन के विषय में अनभिज्ञ हैँ। इसका फल 
बतेमान संघ, विषमता तथा कुत्सित आचरण के रूप में प्रत्यच्ञ है। इसलिए 
वह विज्ञान जो सनन्‍्मार्ग वतलाता हो उसके उपयोगिता के विषय में किसी को 
संदेह नहीं होना चाहिये । 

आचारशास्र विशेष रूप से ब्रह्मज्ञानियों ( ॥]॥०00682[8॥8 ), राजनीतिज्ञों 
(508॥687760), न्यायकर्ताओं तथा शिक्षकों के लिए लाभदायक है। इनके 
हारा अन्य लोगों को शिक्षा मिलती है, इसलिए इन्हें मनुष्य के आचरण के विषय 
में यथाथ ज्ञान होना चाहिए । संक्षेव मे, आचारशाज्न के द्वारा ही मानव जाति 
में वास्तविक नेतिक उत्थान सम्भव है । 

आचरणशास्र के विरुद्ध कुछ प्रचलित आपत्तियोँ (99[४८- 
£ 7075) आर उनका (नराकरण | 
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(१) ( आचारशाज्न-नेतिक विवेक से विश्वास हटाकर अनावश्यक नेतिक बाद- 
-विवाद का जन्म देता है--आपत्ति ) प्रतिवाद--विश्वास दो प्रकार का होता है-- 
अन्धविश्वास और ज्ञान । अन्धविश्वास बिना किसी धारणा की परीक्षा किए द्दी 
होता है पर धारणाओ को हर पहलू से समझ लेने पर उसका वास्तविक ज्ञान 
होता है। किसी भी विज्ञान के द्वारा हमे वास्तविक ज्ञान होता है। ज्ञान का 
आधार तक होता है। तार्किक आधार पर हमें जो विश्वास होता है उसकी नींव 
दढ होती है। अन्धविश्वास का आधार तक नहों अज्ञान है। इसलिए ग्ेसे 
विश्वार्सो की नींव दुचल होती हैं । 

आचारशासत्र एक विज्ञान है। उचित तक विंतक के बाद ही इसमें कोई 

. घारणा निश्चित की जाती है। इसलिए नीति का इससे वास्तविक ज्ञान होता 
है । राधाकृष्णन ने कहा है कि यदि किसी भी नेतिक विश्वास को यदि अटल 
“माना जाय तो नतिक उत्थान सम्भव नहीं है । 

(२) (आचारशात्र केवल सेद्धान्तिक ( +9807680 »] ) है, व्यावहा- 
रिंक (7708000७) ) नहों। , इसके अध्ययन करने से मनुष्य का नेतिक 
उत्वान नहीं होता इसलिए यह सारहीन है। आज त्ति ) प्रतिवाद-नयह 
सत्य है कि आवचारशणात्र के अनच्ययन से कोई मनुब्य धार्मिक हो ही जाय यह 
आवश्यक नहीं है। आचारशात्र एक विज्ञान है । 
से है, व्यवहार से उतना नहीं । इसका लक्ष्य निर्माण नहीं, ज्ञान है। कला 
का लक्ष्य है निर्माण करना। गाना एक कल्ला है इसलिए इसके अध्ययन से 
मनुष्य गयैया हो जाता है। तकशात्नर एक विज्ञान है। इसके अध्ययन से मनुष्य 
को तक के' यथार्थ नियमों का ज्ञान होता है वह शुद्ध तक नहीं करने लगता । 
इसी प्रकार आचारशाज्लन एक विज्ञान है। यह आचार नियम का ज्ञान देता है। 
इसके अभ्ययन से यह आवश्यक नहों है कि सभी धार्मिक हो जाएं। इस कथन 
से पहली आपत्ति उचित जान पढछती है कि यह शात्र केयज्ञ सेंद्धातिक है; पर 

“ वास्तव से ऐसी बात नहीं हे। वास्तव में समालोचकों ने सिद्धान्त (7॥6079) 
और व्यवहार (९/५०४०४) का अन्तर बहुत बढा दिया है.। कोई भी व्यवहार 
किपी-न-किसी सिद्धान्त ही पर आधारित रहता है । इसी -अकार किसी -सिद्धान्त 


विज्ञान का सम्बन्ध ज्ञान 


चल 


“बचेषय-प्रकेश +१६ 


को वास्तविक ज्ञान होने से मनुष्य की प्रवृत्ति भी उसी अकार की हो जाती है । 
ज्ञान मनुत्य की प्रवृत्तियों को सुधारता है। यह सम्भव है कि मनुत्य किसी विशेष 
परिस्थिति में पड़कर उनके अनुकूल नहीं व्यवहार करे पर उसकी प्रवृत्ति उधर ही 
होती हैे। सिद्धान्त और व्यवहार का सम्बन्ध घनिष्ट है। सिद्धान्त के ज्ञान 
से उसका प्रभाव कुछ-न-कुछ व्यवहार पर पढ़ता ही हे। इसलिए आवचारशाज् 
“के-अध्ययन को सारहीन नहीं कहा जा सकता है । 
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२० प्रारम्भिक आाज्ार-शास्र 
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दूसरा परिच्छेद 


आचारशास्र ओर अन्य विज्ञान 


संसार के सभी पदार्थ एक दसरे से सम्बद्ध हैं। अत भिन्न विज्ञान भी, जिनमें 
उन विपयों का अध्ययन होता है, एक दूसरे से सम्बन्धित हैं, पर कुछ विज्ञान 
ऐसे हैं जिनसे वहुत ही घनिष्टता रहती है और कुछ ऐसे होते हैं जिनमें बसी 
घनिष्टता नहीं रहती । यू' तो आचारशाज्र, शिक्षाशाज्न, अथशास्र आदि से सन्व- 
न्थित है पर इसकी घनिष्ठता मनोविज्ञान, वर्मरा्र, दशनशासत्र, समाजशात््र 
तथा राजनीतिशात्न से हैं । 


आचारशासत्र ओर मनोविज्ञान ( ?5५८४१००४५ ) 


आचारशातञ्न का सम्बन्ध आचरण की उचितता और अनुचितता से है । 
यह मानव आचरण के आदश की सीमासा करता है। कोन-से आचारण को 
अच्छा या बुरा कहा जा सकता है, यही समस्या है आचारशाञ्न की । आचरण का 
स्वरूप जान लेने पर ही उसके आदशे की मीमासा हम कर सकते हैं। सानव 
आचरण की क्‍या विशेषताएं हैं, यह जान कर ही उसका आदर्श निर्धारित 
किया जा सकता है। मानव आचरण का विश्लेपण, उसका स्वरूप और जोत 
आदि का अध्ययन मनोविज्ञान में होता है। अत आचारशासत्र और मनोविज्ञान 
में घनिष्ठ सम्बन्ध है । वास्तव में आ»चारशात्र का मनोवेज्ञानिक आधार आवश्यक 
है। मानव आचरण का मनोवैज्ञानिक ,विंश्लेपण जाने बिना उसके आदर्शों की 
मीमासा हम नहीं कर सकते । सीजवीक ने कहा है कि प्राय सभी नेतिक 
वबिचारो में मनोवैज्ञानिक तथ्य वर्तमान हैं? । किसी मी नेतिक मत का पालन क्‍यों 
न किया जाय, मानव जीवन के लक्ष्य का वास्तविर स्वरूप बिना मनुष्य के सान- 
सिंक स्वरूप जाने सम्भव नहीं है। पर आचारशाञत्न और मनोविज्ञान मे ऐसी 
चनिष्टता रहने पर भी दोनों के क्षेत्र और दृष्टिकोण मे अन्तर है । 


२२ प्रारस्मिक आचार-शाछ् 


हा 


रे 
मानसिक क्रियाओं के तीन पहलू हैं--ज्ञानात्मक, भावात्मक और क्रियात्मक 
मनोविज्ञान सभी का अध्ययन करता है। “आचारशाञ्र का सम्बन्ध केवल ऐच्छिक 


क्रियाओं से ही है। अत इस दृष्टि से मनोविज्ञान का क्षेत्र आचारशाज्न के केंत्र 
से अधिक व्यापक है । 


“ मनोविज्ञान मे ऐच्छिक कियाओं का विश्लेषण तथा उसके स्वरूप का अध्ययन 
होता है ।  आचारशास्र का लच्य है--आचरण के आदश्श का ज्ञान। अ्रत 
जहाँ कि मनोविज्ञान एक यथाथ विज्ञान है, वहों आचारशास्र आदश निर्देशक 
विज्ञान है । मनोविज्ञान का सम्बन्ध है” से है, आचारशाज्र का चाहिए! से | 


मनोविज्ञान का दृष्टिकोण वस्तुनिष्ठ और आचारशाह्न का आत्मनिष्ठ माना 
जाता है। मनोविज्ञान मानसिक तथ्यों को वस्तुओं की भॉति अध्ययन करता है 


आचारशाक्न व्यक्तियों की आन्तरिक मानसिक अवस्थाओ और व्यक्तिगत अनुभूतियों 
से सम्बधित रहता है । 


आचारशास्तर में मनोवेज्ञानिक पद्धति से काम लिया जाता है पर उसकी पूर्ति 
दाशनिक पद्धति से होती है। इसमें मनुष्य क्या करता है” यह जानकर उसे 
कया करना चाहिए! की समीक्षा होती है । 


अप * 
आचारशाश्न आर समाजशासत्र (50८०04०029) 


समाजशात्र समाज का विज्ञान है। इसमे समाज के स्वरूप, नियम तथा 
विकास का अध्ययन होता है । भिन्न सामाजिक वर्गों का निर्माण, भिन्न संस्थाएं,रीति- 
रिवाज आदि का प्रारम्भ तथा विकास केसे हुआ, यही जानना इसका लक्ष्य है। 
आदि काल से वर्तमान रूप में मनुष्य का केसे विकास या परिवर्तन हुआ, समाज- 
शात्र में इसी का अध्ययन किया जाता है। आचारशास््र का सम्बन्ध मानव 
आचरण से है। मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है। व्यक्ति समाज का अग॒है। 
5 / मारटीन्यू ने कहा हे कि 'समाजविहीन मनुष्य नाम का ही मनुष्य है?। अत- 

मानव आचरण का अध्ययन विना उसके सामाजिक जीवन के अध्ययन के सम्भव 
नहों है। व्यक्ति का सुख समाज के सुख से ही सम्बन्धित है। वास्तव में 
विना समाज के मनुष्य की कल्पना भी नहीं की जा सकती ।._/ जिसे मनुष्य का 


आचारशाखत्र और अन्य विज्ञान श्ड 


सदूगुगा या दुगुण कहा जाता है वह तो एक मनुष्य का दूसरे के साथ केसा 
व्यवहार होता है, इसी पर निर्भर है। अत आचारशास्र और समाजशास््र- 
में घनिष्ट सम्बन्ध है । , 
मानव आचरण का क्‍या आदर्श होना चाहिए, यह व्यक्ति और समाज के. 
वास्तविक सम्बन्ध को जानकर ही विचारा जा सकता है। समाज और व्यक्ति में 
अन्योनाश्रय सम्बन्ध है । अत व्यक्ति के सुख का अर्थ है, सामाजिक सुख और 
सामाजिक सुख का अथ है, व्यक्ति का सुख | व्यक्ति और समाज अभिन्न हैं। मानव 
का चरम लक्ष्य या चरम शुभ सामाजिक शुभ है । 
आचारशाञ्न वास्तव में समाजशात्र पर आश्रित है। सामाजिक संस्थाओं 

का इतिहास, रीति-रिवाजो का विक्रास तथा नेतिक नियमों के विकास का इतिहास 
समाजशातन्न में मिलता है। इन्ही के आधार पर हम मानव आचरण के 
आदर्श का विचार करते हैं। “यथार्थ का ज्ञान समाजशाञ्र से होता है और 
आदर्श का आचारशासत्र से । “इसलिए समाजशात्र आचारशाञ्न का आधार 
है ।“पर वास्तव में समाजशाञ्ष स्वयं आचारशात्न पर आश्रित है। समाज: 
के नियमों और उसके इतिहास को जानकर ही उसकी प्रगति या पतन का ज्ञान 
नहीं होता। समाज के उत्थान या पतन का मूल्याकन किसी मापदड से ही 
सम्भव है। यह मापदंड आचारशास्र से ही मिलता है। अत समाजशात्र 
में सामाजिक विकास या परिवतेनों का मूल्याकन आचारशास्न के मायदराडों के 
द्वारा होता है। 
2 आचारशात्न और समाजशातह्ष की घनिष्टठता के कारण कुछ विचारकों ने 

( स्पेंसर, स्टीफन, आदि ) आचारशाचञ्र को समाजशात्त्र की एक शाखा माना है ॥ 
*४ /समाजशात््र में नेतिक आदर्शों के विकास का अध्ययन होता है, इसीलिए वे 

ऐसा विचारते हैं ।४“पर आचारशाद्तन मे मुख्यत नेतिक आदर्शों के विकास का 

अध्ययन नहों होता वल्कि उसके स्वरूप की मीमासा होती है। इसके अतिरिक्त 

दोनो विज्ञानो मे और भी अन्तर हैं । 

»-आचारशात्न मानव जीवन के आदर्श से सम्बन्धित है, पर समाजशात्र 

मानव समाज के इतिहास तथा विक्रास से । 


कु 


२८ “ आरम्मिक आचार-शाज्ज 

आचारशाञ्न आदर्श निर्देशक विज्ञान है, पर समाजशात्र यथार्थ विज्ञान 
हं। किसी समाज या सामाजिक संस्था का विकास केसे हुआ, क्या उसके नियम 
है, ये प्रश्न समाजशात्र के हैं। व्यक्ति या समाज का क्या आदश होना 
आ्वाहिए, ये प्रश्न आचारशाल्न के हैं । अतः समाजशासत्र वरणनात्मक हे, 
आचारशाज्न आदश निर्देशक । 


आचारशास्र व्यावह्रिक विज्ञान है। इसका सम्बन्ध सनुप्य के दनिक् 
व्यवहारों से है। यह, आचरण केसा होना चाहिए, इसका ज्ञान देता है। 
समाजसात्र सेद्धान्तिक है । इसमे समाज का सेद्धान्तिक अध्ययन होता है । 

समाजशाद्त में मनुष्य के सामूहिक रूप का अव्ययन होता हैं, आचार-शास्तर 
में सामह्िक्र तथा व्यक्तिगत, दोनो रूपों से । 

समाजशात्र में मानसिक्र तथ्यों का वस्तुनिष्)ठ अध्ययन किया जाता हैं, 
जैसे रीतिं-रिवा्जों का या संस्थाओं का। आचार-शात्र मे आत्मनिष्ठ मानसिक- 
अक्वियाओ का अध्ययन होता है, जसे, इच्छा, प्रयोजन आदि का । 


आचारशासत्त ओर राजनीतिशाञ्र ( ?0608 ) 

राजनीतिशास््र वह विनान है जिसमे राज्य और शासन-सम्बन्धी समस्याओं का 
अध्ययन होता है। क्िंस प्रकार का शासन हो कि सम्पूरो सानव जाति सुख और 
शान्ति से रहे, यही इसकी समस्या है । केसा विधान या नियम हो जिससे मानवरवर्ग 
में शान्ति रहे और उसका उत्थान हो, यही प्रश्न है राजनीतिशासत्र का, इसलिए, 
यह आदश निर्देशक है । 

आचारशाश्र का सम्बन्ध भी मानव आचरण के आदणशे से है। इसलिए 
दोनों विज्ञान आइशे निर्देशक हैं। दोनों विज्ञानों का सम्बन्ध मनुष्य के देनिक 
जीवन से है, इसलिए दोनों व्यावहारिक हैं । 

राजनीतिशात्ध का आधार आचारशात्न ही है। किसी भी विधान को न्याय- 
संगत होने के लिए नेतिक होना आवश्यक है। राज्य के विधान नेंतिक सिद्धातों 
के अनुकूल यदि नहीं रहते तो उनका फल खराब होता है। कोई राज्य: अनैतिक 
नहीं हो सकता । नीति और राज्य-विधान मे, आचारशात्न और राजनीतिशास्तन 
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में घनिष्ट सम्बन्ध है। दोनों शात्रों में ऐसी घनिष्ठता के कारण कुछ दाशनिकों ने 
राजनीतिशास्ध को आचारशाञ्न का एक अग माना है (प्लेटो और अरस्तू )। 
उन्होने नेतिक नियमो से ही राज्यशासन के विधान का प्रतियादन झिया है। पर 
कुछ विचारकों ने राजनीतिशात्र को आचारशाज्न से विल्कुल भिन्न माना है (माई- 
कामेली )। उनके अनुसार राज्य नेतिक नियमो से वंधा नहीं है। शासन के 
विधान अवसर के अनुसार बनते हैं। यदि किसी राज्य का लक्ष्य उच्च है तो 
उसे किसी भी साधन द्वारा प्राप्त करना उचित होता है । झूठ, धोखा, इत्यादि जो 
-नैतिक दृष्टि से असंगत हैं, अवसर के अनुसार राजनेतिक दृष्टि से सगत भी हो 
सकते हैं। कुछ विचारका ने आचारशाचञ्न को राजनीतिशास्र का अग नाना हँ। 
वे राज्य के नियम ही को नतिक नियम वतलाते हैं ( हौव्स और बेन ) उफए- 
रोक्त विचार एकरागी हैं। किसी शासन क्रम से यदि नतिकता को हथा दें तो 
उसका प्रभाव मनुष्य पर नहों पड़ता । जो राज्य नेतिक दृष्टि से गिरा हुआ रहता 
“है उसकी सत्ता अधिक दिनो तक नहीं टिकी रहती । एक न एक दिन उसका 
'लोप हो ही जाता है। नतिक शक्कि ही सबसे बडी शक्ति है। इसलिए राजनीति 
का आधार आचारशाजञ्न ही है। पर इसका यह भी अथ नहीं कि दोनों एक हैं । 
उनमे सेट भी है । 
राजनीतिशान्न का सम्बन्ध अधिकतर कर्मों के वाह्य कूप से है। मलुष्य के 
कर्म ऐसे हों कि उनका फल सुखकर हो । आचारशाज्न छा सम्बन्ध अधिकतर 
मनुष्य की इच्छा, अभिलाषा, आकाक्षा, तथा लक्ष्य से हैँ। मनुष्य की अभिलापा 
तथा आकाक्षा उच्च होनी चाहिए। राजनतिक विधान के अनुसार किसी को 
कष्ट ठेला एक अपराध ह पर आचारशाजह्न के अनुसार क्रिसी को कष्ट ढने का विचार 
ही एक अपराध हैं। राजनीतिशास्त्र मनुष्य के आन्तरिक पहलू से भी सम्बन्धित 
है, पर वाह्य रुप ही प्रधान च्चिारे जाते हैं । 
राजनीतिशास्त्र का उद्देश्य है अधिकाश मनुष्य को सुख ढेना। इसका 
सम्बन्ध समुदाय से है, आचारशास्त्र का व्यक्ति से। व्यक्ति का खुख ही इसका 
लक्ष्य हैं। इसका यह अर्थ नहीं है कि व्यक्ति और समुदाय विरोधक हें । वास्तव 
में दोनों पूरक हैं । पर राजनीतिशास्त्र मे सामुदायिक पहलू झा और आचारशास्त्र 
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में वैयक्किक पहलू का अधिक विचार किया जाता हैं। राजनीति समुदाय के 
सम्मिलित व्यवहार को देखती है, आचारशास्त्र मनुष्य के व्यक्तिगत कियाओं को । 
' दोनों के दृष्टिकोणों मे भी भेढ हैं। किसी समुदाय के लिए कौन सा 
लाभदायक कार्य्य होगा, यह बताना राजनीतिशास्त्र का लक्ष्य हें। आचारशास्त्र 
में बाह्य] लाभ का प्रशन नहीं उठता। यह आवश्यक नहीं है कि जो कार्य लाभ- 
दायक हो वह नतिक दृष्टि से भी उचित ही हो । 
राज्य के नियम दराड और पुरस्कार के डर तथा प्रत्लोभन के द्वारा लागू होते हैं । 
आचारशास्त्र के नियम का पालन वाद्य डर तथा प्रत्नोभनों से नहीं होता है । 
यदि केवल दरड के डर से ही कोई सदा सत्य वोले तो नेतिक दंष्टि से उसका 
कोई महत्व नही है । 5 
आचारशास्त्र का राजनीतिशास्त्र से अधिक व्यायक क्ोंत्र ह। राजनेतिक 
निग्रमो को भी नेतिक दृष्टि से परीक्षा होतो हैं। वही राजनतिक निग्रम अच्छे 
कहे जाते हैं जौ नेतिक दृष्टि से अच्छे हों । 
आचारशास्र और घसमंशासत्र (॥९००४५) 
धर्म-शासत्र धर्म के सिद्धान्तों की मीमासा है। धर्म का अर्थ है मानवशक्ति 
से उच्चतर किसी शक्ति में विश्वास । यह शक्ति इन्द्रियगोचर नहीं, पर मानव 
संवेगो से उदासीन भी नहीं है। धर्म का सबसे विकसित रूप एक स्व-शक्तिशाली, 
अतर्यामी, सर्वज्ञानी व्यक्ति रप्र इश्वर का विचार करता है। धर्मशासत्र ईश्वर 
प्राप्ति ही मानव जीवन का चरम लक्ष्य विचारता है। अत यह उस लक्ष्य की 
प्राप्ति के नियम बतलाता है। इसलिए दोनो शास्त्रों में वडा घनिब्द सम्पर्क है। 
ब्रहुत से दाशनेको ने आचार-शास््र को घर्मशात्र के अधीन माना है। उनके 
“अनुसार धम ही नीति ( 707009 ) का मल्ल है, (|2680८9768, ॥,0076, 
]076 500॥08७ इत्यादि )। धर्म के नियम ही नेतिक नियम है । हमारे वेसे 
ही आचार नतिक कहे जा सकते हैं जो धर्म के नियमो के अनुसार हो। इईश्वर 
की इच्छा पर ही उचित और अनुचित निर्मर है। जिसे वह आदिष्ट करता है 
बही उचित और जिसका निषेध, वह अनुचित होता है। ईश्वर अपनी 
इच्छाओं का पालन दण्ड के भय और पुरस्कार के प्रल्लोभन से कराता है । 
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यह मत मान्य नहीं प्रतीत होता | धार्मिक विचार मनुष्य के जीवन के पीछले 
भाग में टदय होते हैं, पर वाल्यकाल ही से सत्य और असत्य का ज्ञान आरम्भ 
हो जाता है। यदि घार्मिक विचार ही नेतिक विचारों का साधन होता तो ऐसी 
बात नही होती । 


यदि भय और प्रल्ोभन से ही मनुष्य कोई कम करता है तो उसमे नेतिकता 
का प्रश्न नहीं उठता। हमारे आचरण केंत्ल दरड के डर और पुरस्कार केः 
प्रद्ोभ्रनो से यदि संचालित हो तो उन्हें अच्छा या खराब केसे कहा जा सकता है ! 
उन कर्मों से तो हमारे वास्तविक स्वहूय का पता नहीं चत्धता । 


धर्म या सत्य ईश्वर की आज्ञाओ पर निर्भर नहीं हैँ, अपितु उसकी प्रकृति के ग्रोतकः 

हैं । ईश्वर अपनी इच्छानुसार किसी कार्य को सत्य या असत्य नहीं बना सकता । 

कोई कर्म इसलिए सत्य या असत्य नही होता कि वेसी ईश्वर की इच्छा होती है, 

अपितु वह किसी कर्म का आदेश देता है, इसलिए कि वह सत्य है और निषेध 
करता है इसलिए कि वह असत्य या अधम है। 


5227 हें अर्मशात्न को आचार-शासत्र का सूत्र माना जाय तो बिना ईश्वर के- 
विश्वास के नीति का भी लोप हो जाता है। पर वास्तव में ऐसी बात नहीं 
है। बौद्ध मत, जेन मत आदि इसके उदाहरण हैं । 


इसके विपरीत कुछ दाशनिको का मत है कि घर्मशासत्र का आधार आचार- 
शासत्र है, क्योंकि धर्म का आधार है नीति (77079॥09) । हमसे यह विश्वास 
है कि अच्छे कर्मों का फन्न अच्छा होता है और बुरे कर्मों का बुरा । परः 
वास्तविक जगत्‌ में ऐसा नहीं पाया जाता । बुरे ही अधिक्रतरर सुख भोगते हैं 
आओऔर सदाचारी कष्ठों का शिकार वनता हे। इसलिए इस भेद के कारण हममें 
यह विश्वास उत्पन्न होता है कि अवश्य ही कोई शक्तिशात्वी ईश्वर का अस्तित्व 
है जो इस विषमताओ को दूर करता है। वह सदाचारियो को पुरस्कार देता हैः 
और दुराचारियों को दए॒ड । यही विश्वास घर्म का जड है, (876, ](७76- 
768 प इत्यादि) । 
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दूसरे, मनुष्य नेतिक नियमों का पालन करना अपना कर्त्तव्य समकता ४ 
किसी सत्ता के प्रति ही कोई कर्त्तव्य होता है। यह सत्ता कौन है “ इसीके 
फलस्वरूप इश्वर के अस्तित्व में हमारा विश्वास होने लगता है । 

> तीपरे, आचार-शाज् में चरित्र का आदश निर्धारित किया जाता है। यह 
आदश केवल संद्धान्तिक नहीं माना जाता । इसलिए एक ऐसी शक्ति को हम 
मानते हैं जो उने आदशों से सम्पूणा है । 

इन्हीं कारणों से कहा गया है कि नतिक विचारों से ही ईश्वर के अस्तित्व 
ने विश्वास उत्पन्न होता है। पर इस विचार मे भी अत्योक्ति है। किसी-न-किसी 
रूप से धर्म हर देश और काल में रहता है, चाहे वहाँ नतिक विचार हो या नहीं 
हों। इसके अल्ावा,“वार्मिक विचार मनुष्य की अपूर्णता के भाव से उदय 
होते हैं। मनुष्य अपने को अपरों पाकर एक ऐसी सत्ता में विश्वास करने 
लगता है जो सर्व-शक्तिमान है।४ नेंतिक विचारों का उदय मानव आत्मा की 
पूणता की भावना से होता है। दोनों के दो सूत्र हैं। एक के बिना दूसरे का 
विदार किया जा सकता है । कोई विना धार्मिक विचारों के भी नेतिक नियमों 
रा पालन कर सकता है और बिना नेतिक विचारों के बार्मिक नियसों पर चल 
सकता है। पर दोनो शास्त्रों का सम्बन्ध घनिष्ट है। एक का प्रभाव दूसरे पर वहत 
अधिक हू । वास्तव मे जो नतिक दृष्टि से अच्छा है वह धार्मिक भी है और जो 
वार्मिक दृष्टि से अच्छा है वह नतिक सी हैं। आचार-नियम धार्मिक विचारों 

,. इस दुष्टि से धर्मशात्न और आचार-शासत्र एक-दूसरे से 
सम्बधिन्त है । 
आचार-शाख (६८८5) ओर दर्शनशाखत्र (१॥/ [050)) 

ससार तथा उसके तत्तद-सम्बन्धी प्रश्नो की विचेचना दशनशासत्र मे की जाती 

है। ससार क्या है, मनृष्य का उसमे क्या स्थान है, आत्मा तथा परमात्मा 
क्या टै, उनकी प्रद्धति क्‍या है, इत्यादि प्रश्न इस शाह्न के हैं। दशन झा सम्बन्ध 
पदाओं की वास्तदिकता से है । 

आचार-शाद्न दशन से सम्बन्धित है। उसकी समस्याओं का समाधान 
डशन दी विवेदनाओं पर ही अधिकतर निर्भर है। जिस प्रकार के दाशनिक 
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विचार होते हैँ हमारे नेतिक विचार भी देसे दी होते हैं । बाद मा धिकी: 
8!9॥7 ) पर ही सुखवाद (जि०009970 ) आधारित है। यदि जड जगत्‌ 
ही वास्तविक है तो मनुत्य की व्येय अधिक-से-अधिक सुख प्राप्त करना ही. होना 
चाहिए। इस तरह सुखबाद की उलत्ति होती है । बसे ही, चेतनवार्द (5ाप- 
6ए&!4॥ ) पर पूरतावाद (?९४7/९०४५०गाधा३) की नीव है। विना किसी 
दार्शनिक आधार के आचार-शास््र एक कल्पना है । 
इच्छाशक्ति की स्वतंत्रता, मतुष्य की नतिक प्रक्नति इत्यादि प्रश्नों की 
विवेचना दशन-शासत्र में होती है। आचार-शासत्र उन्ही पर अवल्म्बित है । आचार- 
शासत्र को आचार दशन भी कहा गया है । ' 
' इसलिए दशन आचार-शाज़् का आधार है। पर,दोनों मे अन्तर भी है । 
' दशन का क्षेत्र आचार-शाज्न:के क्षेत्र से विस्तृत है। आचार-सम्बन्धी समस्याएँ 
दशन के एक अग हैं । दरशन-शात्त मे अन्य समस्याओ पर भी विचार किया जाता है । 
दशन-शात्त्र सेद्वान्तिक हैं। उसमे किसी भी विषय का चिंतन ज्ञान की दृष्टि 
से की जाती है। आचार-शांत्न व्यावहारिक तथा आदश निर्देशक है। इसका 
सम्बन्ध मनुष्य के देनिक जीवन और व्यवहार से है । 
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तीसरा परिच्छेद 


आचारशाख्र की पद्धतियाँ (॥8०६४००5५) 


पद्धति का अथ है रीति या तरीका । अत आचारशाश्र की पद्धति का ञ्र्थ 
होगा वह रीति जिसके धारा आचार-नियम स्थापित किए जाते हैं । मानव-आदश्श 
वी खोज में जिन विधियों का प्रयोग किया जाता है वे ही उसकी पद्धतियों हैं । 

> आचारशाद्ष का लक्ष्य है मानव आचरण का आदश निश्चित करना। 

आनव आचरण केसा होना चाहिए, यही प्रश्न है ” इसका उत्तर हमें दो रीतियों 
से मिल सकता है। हम परीक्षा करें कि वास्तव में मनुष्य की आकाक्षा क्‍या 
रहती है और इसीसे निश्चय करें कि मनुष्य के आचरण का लक्ष्य क्या हो । 
एक यह रीति है। इसे मनोवैज्ञानिक ( 73ए6॥0'0टटॉ0४) ) या आयमनात्मक 
([7049०४४७) रीति कहा जाता है ।४ दूसरी रीति यह है कि संसार-सम्बन्धी 
मओ्सी दृष्टिकोण के आधार पर मानव-आदश का निरूपण किया जाय। इसे 
अमनोव्जानिक ((7793ए०70]0269)) या-निगमनात्मक (08900 ४४०४) 
रीति ऋहा जाता है। पहले में यथार्थ से आदर्श निश्चित किया जाता है, दूसरे 
में झिसी आदर्श ही पर आचार-नियम आधारित रहता है। 

इसलिए आचारशात्न की मुख्य पद्धतियो दो हैं । 

(कर) मनोवेज्ञानिक (?890)0]7 श08]) 

(नव) अमनोवन्ानिक ((0779989०:०0]087%9)) 

(क) मनावेज्ञानिक पद्धति (75५/८0[6ट्टां८४ 4९६४००)-जिस प्रकार 
मनोविज्ञान से मनुम्य णी वास्तविक मानसिक क्रियायों की परीक्षा ऋरके उनके 
नियम अन्ययन किए जाते हैँ, उसी प्रकार इस पद्वति के द्वारा मनुष्य के आचरण 
का लक्ष्य या आदर्श, उसके वास्तविष आचरणों की परीक्षा ऋरूे, निश्चित को 
जाती है। मनुप्य वास्तव मे क्रिस लक्ष्य वी पूर्ति के लिए कोई कम करता है, 
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चह क्या चाहता है, इसी की परीक्षा करके हम बतला सकते हैं कि उसके आदर्श 
क्या हैं। इस रीति द्वारा आचरण के विश्लेषण के आधार पर ही आदर्श 
स्थापित किया जाता है, इसलिए इसे विश्लेषणात्मक रीति ( 8]940 
१(०।)०० ) भी कहा जाता है। जिस प्रकार आगमन ((प्रतंप७४०7) में 
परीक्षा पर ही कोई निःकर्ष आधारित रहता है, वसे ही इसमें भी परीक्षा ही 
. आधार है, इसलिए इसे आगमनात्मक या परीक्षात्मक रीति ([0006४7ए6 ०0. 
एफ ७४४०0) भी कहा जाता है। इस पद्धति के आधार पर 
अआचार-सम्बन्धी भिन्न मत हैं । / 


+ | बागी (छ6त6728) ने मनोवेज्ञानिक रीति ही का पालन किया डे | 
उन्होंने परीक्षा करके यही पाया कि 'प्रत्येक मनुष्य का प्रधान लच््य सुख की प्राप्ति 
है। वह कोई भी काम इसी ध्येय से करता हैे। इसलिए सुख ही को 
,उन्होंने जीवन का आदर्श बताया: है। , यही आचार-नियम है । यदि किसी 
आचरण से मनुष्य को सुख मिलता है तो वह धार्मिक है और यदि उससे .उसे 
डु ख होता है तो वह अधार्मिक है।, 


इसी रीति के द्वारा अन्त अनुयतित्रादियों ([॥पा४४0788) ने अतरात्मा 
(0४प 7४०४) को नेतिक और अनतिक आचररा की निर्णायक वतलाया है। 
उनके अनुसार प्रत्येक मनुज्य में एक ऐसी विवेक बुद्धि है जिससे वह तत्काल कमों 


में घ्मं और अधम को पहचान जाता है । इसलिए इसे ही आचरण का निर्णायक 
मानना चाहिए 


५2४ के ने भी इसी नीति का पालन करके बतलाया है कि मनुब्य की प्रज्ञा 
(१७७४०7) उसके कर्मो के नतिक मूल्य का परिचायक है। कोई कम धार्मिक 
है या नहीं, यह प्रज्ञा ही वता सकती है। काट के मत को कंठोरवाद 
(ध20०५870) कहा जाता है। साराश यह हुआ कि सुखचाद (मन्रि०१०पांआ) 

अन्त-अनुभूतिवाद (॥76पां ४0078) और काट के कठोरवाद (पिं2.07489) 
में मनोवज्ञानिक पद्धति का पालन किया गया है । 


जद आचार-शात्र की पद्धतियाँ 


(ख) अमनोयेज्ञानिक पद्धति (ए7975/८7००ट्टा८६ 042६0704): 


इस एद्धति में संसार के विषय से कोई दृष्टिकोण विचार कर उसके आधार पर 
ही मानव जीवन का आठशे निश्चित किया जाता हैः /“मान लें कि हमारा विश्वास 
नुष्य की अपर्णता ओर ईश्वर की पूणाता सें हो तो इससे सहन निःक्रषे निक्नता है 
कि मनुब्य का लक्ष्य पूर्णो होता! ही होना चाहिए । इसी प्रकार किसी तत्त्व-सम्बन्धी 
विचार से निःक्रष स्वहप मानव आचरण का आदश स्थापित करना ही इस रीति की 
विशेषता है। अत इसे निगमन-रीति (0607089ए86 ४900 ) भी कहा 
जाता है। निगमन-रीति में आधार मान कर उसीसे निःक्रष निकाला जाता है | इस 
रीति मे अनुभव के आधार पर आदश का ज्ञान नहीं होता, अपितु बुद्धि; के द्वारा 
इसलिए, इनमे अनुभवातीत रीति ( +7&78090497 9 )9(04 ) भी 
कहा जाता है | इस रीति को पशोजनमू तक (7०9००३२ ०१५) ) भी कहा जाता है 
क्योंकि मनुष्य का क्या प्रयोजन है, इसी विचार पर मानव आदश निर्भर है। 
इस रीति क्ञ वर्तमान विचारकों के अतिरिक्त प्राचीन दाशनिक्रों ने भी प्रयोग 
किया है । स्पीनोजा तथा लाईब्नीज की पद्धतिया अमनोत्रेजानिक ही हैं। 
उन्होने संपार की वास्तविकता पर विचार करके उसीसे मालव आचरण के नियर्मो 
को स्थिर किया है। अमनोवेज्ञानिक पद्धति के दो भेद हैं .--- 


(अ) प्राकृतिक (३०४८प/७।॥5५६८), 

(व) दाशेनिक (एश्ञा[05०फारांटब) या ताक्तविक (नि०६३- 
०॥9504/) 
(अत) प्राकृतिक रीति (/३३६फ्था5्धंट ९६३०१) 


संसार को प्राकृतिक शक्कियों का सामंजस्य विचारना ही प्रकृतिवाद है । इसके 
अनुमार संसार ईश्वर की स्ष्टि या त्रग्मा का माया रूप नहीं है, अपित॒ प्राकृतिक 
जड पदार्थों के संग्रोम से ही संसार की उत्पत्ति होती है । इस विचार से यह स्पष्ट 
हैं कि झतयु के बाद मनुम्य का क्या होता है, इसके विश्वय में नहीं कहा जा 
सकता । इसलिए ऐसे दार्शनिक्र सुख ही को मनुब्य का आदर्श बतजाते हैं 
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क्योंकि मरने के चाद क्या होगा यह निश्चित नहीं हैं। उनके अनुसार शरीर 

का, जड़ होने के कारण, विनाश हो जाता है ओर आत्मा भी जड़ ही का एक 
रूप है, इसलिए मन॒प्य झा लक्ष्य होना चाहिए 'छुख' और “आनन्द की प्राप्ति । 
स्टीफेन की ऐतिहासिक पद्धति (त5607708] 7(९४४००) और स्पेन्सर 


की जबि पद्धति (7300£27०४4 (४९४४० ) भी प्राकृतिक रीति 
टी हे। 


"-स्वेन्सर ने नेतिकता दा विछास असम्व जातियों के तथा पशुओ की क्रियाओं 
ब्नल्ाया है पशुओं की स्यिाए __छुख-प्राप्ति तथा दु ख-निद्वत्ति की ग्रदत्ति से 
होती है । ऐसी प्रत्ति जीव-रक्षा के हित ही होती है। नतिकता चासाजिक 

विकास का ही परिणाम है छत. आचारशाकू का लक्ष्य है नेतिझ विचारों 
छकी उत्पत्ति और ग्किस का अध्ययन । आचारशातत्र ससाजशात्र का ही एक 
अग है। यह विचार स्टीफर्‌ का मी है । न्‍ 
(ब) दाक्ष्विक रीति (ह4९६०एाउडांटव! विब्छा०४) 

वहुत से विचारकों ने अपने तत्त्व-सम्बन्धी विचारों के आधार पर ही सानव- 

आदर्श का प्रतिपादन किया है। प्लेटो, अरीसटाटल, प्रीन और हेंगेल् 
के आचरणा-सम्बन्धी विचार ऐसे ही हैं। हेनेल का मत है कि तत्त्व (२७७१५) 
केवल एक है और अन्य आत्माएं उसी के प्रतिरुप हैं। सानव-आत्मा अप्र्ण है। 
इसलिए, प्र्शता (76४ $९८४७४०7) की प्राप्ति ही महुष्य का लक्ष्य होना चाहिये | 


वास्तविक रीति 


अब प्रश्न है कि आचारशास्न की वास्तविर रीति क्‍या है, अर्थात्‌ जीवन 

का सच्चा आदश वताने मे कौन-सी पद्धति उपयुक्त है 
आचारशात्ष से मानव-जीवन के आदश की सीमासा होती हे, जिससे 
मनुष्य के आचरण का नतिक सूल्याकन क्या जा सके। इसलिए यह जात 
“आदर्श निर्देशक है, यथाथ द्विज्ञान नही । किसी आदश के निरूपरा से हसारा 
इृष्टिकोण यह होता है कि उस बस्तु को केसा होना दाहिए। यह सम्भव है कि 
उस पदार्थ का वास्तब्कि स्दरूप बुछ हो और होना चाहिए उसे कुछ और ही। 
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ष्ः 


जैसा वह पदार्थ हो वेसा ही उसका आदर्श बतलाया जाय तो उस आदर्श को 
आदर नहीं कहा जा सकता । आदशे का अर्थ ही है जिसकी प्राति नहां हुई 
हो पर उसे ही सिद्ध करना हमारा लक्ष्य हो। उसी प्रकार आचरण के आदशे 
के विपय में भी कहा जा सकता है। जिस लच्य से हम ऐच्छिक क्रिया करते 
हैं वही हमारा लक्ष्य होना चाहिए, ऐसा कहना उचित नहीं है। +“यही भूल 
केवल मनोवैज्ञानिक पद्धति के पालन करने से होती है । हम मनुन्य फे आचरण 
के वास्तविक उह्दे श्यो से उसी उद्दे श्य को आदर्श मान लेते हैं। यदि हम कोई 
कर्म अपने स्वार्थ-सिद्धि के लिए करते हैं तो इस आधार पर यह कहना कि 
स्वार्थपरता ही हमारा लक्ष्य होना चाहिये कदापि न्यायुसंगत नहीं प्रतीत होता 
है। इसलिए जीवन-आदश निश्चित करने के लिए” केवल मनोवज्नानिक पद्धति 
ही सहायक नहीं हो सकती है । 


पर इसका यह अथथ नहों है कि केवल अमनोवेजानिक पद्धति से ही हमारा 
काम चल जाता है । जीवन का आदर्श ऐसा होना चाहिए जो प्राप्त किया जा सके । 
यदि आदशे अप्राप्य हो तो उस आदशे से ल्लाभ ही क्‍या * यह जानने के 
लिए कि कोई आदश हम प्राप्त कर सकते हैं या नहीं मनुष्य की वास्तविक प्रकृति 
का ज्ञान होना आवश्यक है। हमारे कर्म वास्तव में केसे होते हैँ, यह जानकर 
ही हम कह सकते हैं कि किसी आदणशे को हम प्राप्त कर सकते हैं या नही । 
इसलिए विना मनुष्य के आचरण की परीक्षा किए ही किसी दाशनिक मत को 
सान कर कोई आदणश स्थिर कर ढेने से ही उसे जीवन का वास्तविक आदर्श नहीं 
माना जा सकता है । 


जीवन का वास्तविक आदश वही है जो प्राप्त किया जा सके । यह मनुष्य 
के आचरण की परीक्षा से ही जाना जा सकता है । इसके लिए मनोवैज्ञानिक 
पद्टति का प्रयोग आवश्यक है । “पर केवल: यह परीक्षा करके ही कि मनुष्य के 
आचरण किस उद्दंश्य से होते हैं उसे ही जीवन का वास्तविक आदशे भी नहों 
माना जा सकता । हमे क्‍या करना चाहिए, इस पर विचार करने की आवश्यकवा 
है। यहा अमनोवैज्ञानिक पद्धति के प्रयोग की आवश्यकता है। इसलिए आचार-- 


आचारशाज्न की पद्धतिया ३५. 
रा 

शात्र में दोनो पद्धतिया आवश्यक हैं । दोनो के प्रयोग से ही “जीवन का सच्चा 
आदर निश्चित किया जा सकता है । 

साराश यह हुआ कि आचारशाल्ल मे मनोवज्ञानिक पद्धति और दार्शनिक पद्धति, 
परीक्षा और विचार, दोनो;की आवश्यकता है। केवल एक से ही इस शात्र की 
समस्या का समाधान नहीं हो सकता है । * 
६>९०/टांड25 
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* स्टूअर्ट, सीजबीक तथा मार्टिन्यू ने भी आचारशात्र की पद्धतियों का वर्गी- 
करण किया है। पर उन विचारको ने आचार-पद्धतेि और आचार-सम्बन्धी मत 
के मेद पर ध्यान नहीं दिया है । कोई मत किंसी पद्धति के आधार पर ही स्थापित 
होता है। पद्धति आधार है और मत उसका फल । इसलिये मत और पद्धति में 
अन्तर है। आचार-पद्धति हम “उस विधि को कहते हैं जिसे पालन कर आचार- 
सम्बन्धी मत निश्चित किये जाते हैं। मतो का वर्गोकरण पद्धतियों के वर्गीकरण 
से भिन्न होना चाहिए क्योंकि एक ही पद्धति का पालन करने से भी मिन्न विचार 
होना सम्भव है । उपरोक्त विचारकों का वर्गकरण आचार-सम्वन्धी मतों का 
वर्गोकरण है, आचार-यद्धति का नही । 


चोथा परिच्छेद 


& आचारशाद्ध का मंनावज्ञानक आधार 

२ि5/टातठाठट्टांटरा 33995 एा 5£६॥८5 
नेतिक और नीति-शुन्य कर्म 

(608 876 707-7079 800॥0॥8) 


आचारशात्र ( 708 ) का लक्ष्य है सानव-आचरण का वास्तविक 
आदणशे ह'ढना जिससे तुलना करके कर्मा के ओचित्य या अनौचित्य का निरंय 
किया जा सके । पर हर तरह की क्रियाओं का नतिक्र निणंव सम्भत्र 
नहीं है। क्रियाएं अनेक प्रकार की होती हैं ओर सभी को उचित या अनुचित: 
वाप या पुएय, ओेय या अश्रेय, धर्म या अधर्म नहीं कहा जा सझना । ऊु& 
क्रियाओं का इन शब्दों में मूल्याकन हो सकता है पर कुछ का नहीं। यदि रोई 
कुत्ता किसी मनुष्य को अनायास ही काट ले और उससे उसे कोई रोग हो 
जाय तो क्या हम कुत्ते को अधर्मी या पादरी या उसकी क्रिया को अनुचित 
कहेंगे ः इसी तरह ओर क्रियाएं हैँ जिनका नतिक-निशय नहीं होता । बसी 
क्रियाएँ जिनका नतिक निर्णय हो सके अर्थात्‌ जिन्हें उचित या अनुचित, पाप 
या पुण्य आदि कहा जा सके, उन्हे नेतिक कम ( (०७) 8०0४०) ) कहा 
जाता है। अब प्रश्न है कि कसी क्रियाओं का नेतिक मृल्याकन या' ह 
होता है * 

नेतिक निर्णय या मूल्याकन वेसी क्रियाओं का होता है जिनमे 
गुण अर्थात्‌ पाफ-पुराय,ओवचित्य-अनौचित्य आदि का प्रश्न हों। सभी 
में समी श्रकार के गुण नहीं होते । यदि कोई पूछे कि “काठ में मानवता 
है या दानवता तो इसका कोई उत्तर नहीं होगा इसलिए कि ये गुण काठ में 
नही है। इसी तरह नतिक गुण भी सभी क्रियाओं मे नहीं होते। दास्तय 







आवचारशाम्र का मनोत्रेज्ञानिक आधार ३७ 


में पाय-पुणय, अच्छा-खराब, घम-अबर्म, ओवचित्य-अनौचित्य सापेक्ष शब्द हैं । 
ये तो वहीं लागू होगे जहाँ विकत्प (#](९७॥ 87868) हो । जिस तरह सुख-दु ख 
सापेज्ञ हैं और सुख या दुख का तभी कोई अथ है जब एक की दूसरे से 
तुखना हो, उसी प्रकार उचित-अनुचित का तभो अथ्थ होगा” जब हम कोई 
काम करने लगें ओर जो करने का विचार करें उसके अतिरिक्त हमारे सामने 
और भी रास्ते हो । तभी तो तुलना करके यह कहा जा सकता है कि यह 
कर्म उचित है या अनुवित है ।॥“अचेवतन रूप से या विना इच्छा किए वा 
दवात्र में पड़कर यदि कम, हो .तो वहा - कोई दूसरा रास्ता ( 8)0९77७(१ए७ ) 
तो है नहीं, अत अच्छा-खराब या उचित-अनुचितु का प्रश्न ही नहीं उठता । 
वैंगा कम जो चेतन रूप से इच्छा और चुनाव करके किया गया है ऐच्छिक 
कम कहा जाता है ।४अत ऐच्छिक कर्मों के साथ ही अच्छा - खराव 
उचित-अनुचित का प्रश्न होता है अर्थात्‌ उन्ही का नतिक निणंय या मूल्याकन 
हो सकता है इसलिए उन्हें ही नेतिक-कर्म कहते हैं। “र्थदि त्रिंजली गिरने से 
किसी घर के सभी मासूम बच्चो की छत्यु हो जाय तो त्रिजलली को हम पापी 
या अधघर्मी नहीं कह सकते पर यदि हमने इच्छा करके कुछ गहने चुराने के. 
लिए एक बच्चे को सिफे घायत्न कर दिया तो हमे दुराचारी कहा जा सकता 
है । सभी सुकल्पित कर्म (फ)॥80 ७०007) अर्थात्‌ ऐच्छिक कम नेतिक कर्म 
हैं। ऐच्छिक कम वसी क्रिया है जिसे कोई आत्मचेतन प्राणी स्वतंत्र इच्छा 
से साधन-हेतु के चुनाव के वाद वुद्धिमानी से करे। जिस क्रिया में संकल्प का 
अभाव हो वे नंतिक कम नहों हैं । 


ऐच्द्िक कर्म के अतिरिक्त मनुष्य के अस्यासजन्य कर्मों का (78796प्रथे 
80079) भी नेतिक निणेय हो सकता है, हालाकि वेंसे कर्मों को करने में, 
जिनका अभ्यास हो गया है, इच्छा, संकल्प या मानसिक इन्द्र नही होता। यदि 
शराब पीने की किसी को आदत हो गई हो तो उसे शराब मंगवाते वक्त वा 
पीते वक्त कोई ह्विकिचाहट नहीं होती। पर तोभी आदत लगने के पहले 
इच्छा करके ही हम वेसे कर्म आरम्भ करते हैँ । पीछे उनका अभ्यास हो जाता 


. 
)5 


८ ग्रारम्भिक आचारशास्र 


है। वैसे कमों के प्रारम्भ में भी इच्छा, संकरप आदि होते हैं । इसलिए अन्‍्यासजन्य 
कर्म (090009) 8०(१078) भी नेतिक कम हैं । 


नीति-शन्य कम ( 707-0078) &०४0०78 )--हमने पहले ही वत- 
लाया-हैं कि बहतरे ऐसे कर्म होते हैँ. जिन्हें न पाप और न पुण्य, न धम और 
न अधम, न उचित और न अनुचित कहा जा , सकता है। वे नेतिकता के क्ोत्र 
के बाहर हैं। उनका नतिक निर्णय नहीं हो-सकता इसलिए कि उनमें नतिक 
गुणों का असाव है । ऐसे कर्मा को; नीतिशल्य कम (पणाना॥०/'&) 8०४०7) 
कहा जाता है। नीति-शूत्य का यह अर्थ नहीं है कि ऐसे कर्म सराव हैं । 
, उनमें इच्छा और सकल्‍्प का अभाव रहता है अतः उनका नेतिक निर्णय 
नहीं होता। इसे ही नीति-शज़्य कर्म कहते हैं। साराश यह हआ कि 


अनेच्छिक कर्म ही नीति-शून्य कर्म कहे जाते हँ। अब प्रश्न है कि कौन-कौन 
से कम नीति-शून्य ह। 


निर्जीब पदार्थों की क्रियाओं का नैतिक निर्णय सम्भव नहीं है, क्योंकि 
उनमें इच्छा का अभाव रहता है। इसलिए वे नीति-शूल्य कम हैं । बादल से 
समय पर पानी वरसने को, सूख्य से जाड़ा से गर्मी होने को या गर्मी में हवा 


से ठंढक होने को उचित या अनुचित, पाप या पुएय नहीं कहा जाता। उनमे 
नेतिक गुण का अभाव रहता है। 


पौधे या पशुओ की क्रियाएं भी नीति शूत््य हैं। उनमें सी इच्छा का 
अभाव रहता है इसलिए वे आचारशास्न के क्षेत्र के बाहर हैँ। मनुष्य की 
कुछ ऐसी क्रियाएं भी होती हैं जिनमे इच्छा का अभाव रहता है, इसलिए 
उनका भी नतिक-निर्णय नहीं होता । . सहज ( [ए80७ं70#96 ), 
प्रत्यावतेन, अनियमित तथा भावनाजन्य क्रियाओं में या संवेगों के स्वतः 
प्रकाशन में भी इच्छा का अभाव होता, है। पलक गिरने में या सास 
लेने में मनुष्य को कोई संकल्प नहीं करना पड़ता । ऐसी क्रियाएं स्वत होती हैं । 
उनमें उद्दे श्य की चेतना भनुष्य को नहीं रहती । इसलिए वे भी नीति-शूल््य हैं । 


आचारशासत्र का मनोवेज्ञानिक आधार ३६ 
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मनुष्य की आकस्मिक (8०००१०॥४७) ओर अलनुकरणजन्य 
(77778 ४98) क्रियाएं भी नीति-शज़्य हैं क्योंकि जान कर या विचार करके 
चेसी क्रियाएं नही की जातीं। नेतिकता मनुष्य के संकल्प में होती है। इसमें 
संकल्प ही का अभाव रहता है। 


मनुष्य की वेसी क्रियाओं को, जो मानसिक विकार (8०7॥07- 
00०7५) के कारण हुई हों (पागल या बेषकूफों के कर्मों को), 
उचित या अनुचित नहों कहा जाता। पाणशलों के किसी कम का नेतिक दृष्टि से 
मूल्याकन नहीं किया जाता । उनको तो अपनी इच्छा या स्वय॑ पर कोई अधिकार 
ही नहीं रहता इसलिए वे अपनी क्रियाओं के लिए उत्तरदायी नहीं रहते । यदि 
कोई पागल मिसी की हत्या कर देता है तो इसके लिए उसे कोई दरड नहाँ 
दिया जाता । 


वैसे बालकों की क्रियाए', जिन्हें अपने या दूसरे का ज्ञान नहीं 

“हुआ हो, नेतिक नहों होतीं । बच्चों में धर्म-अधर्म, उचित-अनुचित के ज्ञान का 

विकास नहीं होता । उनकी क्रियाओ का फल्ल क्या होगा उसको वे नहीं सममते, 
इसलिए उनका नेतिक निर्णय नहीं हो सकता । 


ऐसे मनुष्य की क्रिआए' भी, जिनका समाज पर कोई प्रभाव न 
82७ | ्े आर हिल कोई 
पड़े, नतिक क्षेत्र के बाहर हँ। कोई व्यक्ति किसी समाज का अग होता है। 


यदि समाज से उसका सम्बन्ध बिल्कुल नहीं हो तो वह व्यक्ति की कोटि में रहता ही. 


नहीं हे । 


जो कर्म बलपूबक (८०छतंगा) कराए जाते हैं. या किसी शारीरिक 

या भौतिक कारणों से वाध्य होकर किए जाते हैं वे भी नेतिक नहीं हैं । पर 

युद्द याद रखना चाहिए कि ऐसे कर्म तभी वास्तविक अर्थ में नीति-शन््य होंगे 

“जब उनके प्रतिरोध की शक्ति मनुष्य मे नहीं हो। यदि कोई बालक किसी 

थुवा से हठ करके कोई अनुचित काम करवा ले तो उस युवा के आचरण को 
नीति-शूज््य नहीं कहा जा सकता, इसलिए कि उसका प्रतिरोध सम्भव था । 


६ हे 


हु० प्रारम्मिक आचारशाक्त 


सम्मोहित अवस्था मे दिए गए आठिशो (मिंए 97090 8022०80078) 
के फलस्रहप यदि कोई कर्म किया जाय तो वह भो नीति-शज्य ही है क्योंकि उस 
अवस्था में मनुष्य में न आत्मचेतना रहती है, न स्तेत्र इच्छा और न साध्य- 
साधन का चुनात्र ही होता है । 


नेंतिक (।॥4०७४। ) शब्द का अर्थ-- 


नंतिक शब्द तीन अर्थों में व्यवदत क्रिया जाता है। भाषा में इसे मान- 
सिक का पर्यायवाची शब्द माना जाता है। वह जो भौतिक ( ९ आं0७) ) 


या शारीरिक नहीं है उसे नंतिक (४078)) कहा जाता है। यह है नंतिक 
शब्द का विस्तृत अथे। 

साधारणत नतिक दृष्टि से जो अच्छा है उसे नेतिक ()ै०:9)) कहा 
जाता है। यहाँ इसका विपरीताथंक् शब्द है अनंतिक (77707"8) )। 
वह जो नंतिक दृष्टि से खराब है वही अनतिक है। 


यह हुआ नंतिक शब्द 
का सीमित अथ । 


ढः 


पर आचारशाञ्न में नंतिक शब्द का अथ मिन्न है। 
को, जिनका नेतिक-निर्णय हो सके, नेंतिक कहा जाता है। इसलिए वह 
कर्म जो नेतिक है वह. ..उचित- और अलुचित दोनो हो सकता है। 
साधारणव जिसे हम अनेतिक कम अर्थात्‌ खराब कर्म कहते हैं वह भी 
नंतिक कर्म हैं क्योकि नेतिक निर्णय करने पर ही हमने उसे खराब, अने- 
तिक कहा। चूंकि उसमे नेतिक निर्णाथ हुआ इसलिए वह कर्म नतिक कम 
(४०४७] 8०४०7) है। यहों नेतिक (४०7७)) का विपरीताथेक शब्द 
नीति-शज़्य (१४०४-7००७)) हैं, अनेतिक (॥7777078)) नहीं। इसी अथ 
सं नेतिक शब्द का आंँचारशाज्न में प्रयोग होता हैं । 
का संकुचित अथ । 


बसी क्रियाओं 


यह हुआ नातक चसषब्द 


५.-' ऐच्छिक कम (४० प्ा६8/५ 2८४०१३)-मनुण्य के जीवन का आदर्श 
क्या होना चाहिए अर्थात्‌ मनुष्य का आदर्श आचरण क्या हैं, इसकी विवेचना 
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करना ही आचारशात्र (>/का69) का मुख्य लक्ष्य हें। पर किसी भी वस्तु के 
आदणश की समीक्षा करने के पहल उस वल्नु को जान लेना आवश्यक हें। 
पुल केसा होना चाहिए यह जानने के पूे पुल क्या ह यह तो जान-लेना आवश्यक 
ही ६। इसी प्रकार यह जानने के पहले कि आचरण कंसा होना चाहिए ऐच्छिक 
क्रिया क्या हे इससे सिन्न हो जाना आवश्यक है, अबान्‌ कोई कर्म करने के पहले 
मस्तिष्क में औन-सी वाते आती है, शारीरिक किया कब प्रारम्भ होती है, आदि । 
वास्तव में यह विबय मनोविज्ञान का है । इसीलिए इसे आचारशाञ्र का मनोवेज्ञानिक 
आधार कहा जाता हैं । अत अब हम ऐल्छिक कर्म का विश्लेषण करेंगे । 


ऐच्छक कम का विश्लेपण (कव/घंड ण॑ इण॑पा(३7१ ३८९०॥) 


जब कोई आत्मचेतन पुम्ष स्वृतन्त्र रूप से संकल्प कर कोई ऐसा कर्म करता हो 
जिसुके , सावन और हतु का उसे प्रव॑ जान हो तव उस क्रिया को ऐच्छिक क्से 
कहा जाता ट। मान लें क्रिसी विद्यार्थी को क्लास में पढ़ाई होते वक्त असत्य 
प्यास लगी हो तो वह दुविधा में पड जाता ह। कभी वह विचार करता हैं 
कि शिक्षक की आना लेकर पानी पी आए और कभी यह कि क्लास समाप्त होने 
पर ही उठे। अन्त में विचार कर वह उसो समय जाने का संकल्प कर लेता 
है और आज्ञा लेकर पानी पी आता है। उसने वाहर जाकर पानी पीने की 
इच्छा की । अत इसमें उसका संकल्प निहीत है। वह केसे जायगा और 
किसलिए जावगा, इस वात की भी उसे पूरी चेतना है। वह आत्मचेतन ग्राणी 
है और स्वतन्त्र भी। उसकी यह क्रिया ऐच्छिकर कम है। अब प्रश्न ह कि 
इसका विश्लेषण करने पर इसमे कौन-कऋन-सी वातें मिलती हैं? 

सबसे पहली वात तो यह है कि मनुन्य जब भी अपनी इच्छा से कोई कर्म 
करता हें तो कोई-न-कोई जरूरत से। वह किसी-न-किसी अभाव का अठुभत्र 
करता हैं और उसीकी पूर्ति की इच्छा से कर्म करता है। यदि कोई हिंविधा 
होती है तो उस पर सोच-विंचार कर इच्छित पदार्थ को पाने का साधन विचा- 
रता है और अन्त में विचारे हुए साधन से उस पदाथ को प्राप्त करने का 
संकल्प ( क्र ) करता है । ऊपर दिंए हुए उदारहण से प्यास महसूस करने 
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पर ही पानी पीने का विचार आता है। क्लास से जाएं या न जाएं इस तरह 
की द्विविधा होती है और अन्त में सोच-विचार कर आज्ञा लेकर पानी पी आने का 
चह विद्यार्थी संकल्प -करं लेता हैं। यहों तक तो केवल मानसिक क्रिया हुई । 
इसके वाद अपने अभिप्राय (7700796 ) की पूर्ति के लिए शारीरिक चेप्टा 
(00097 €ग०%) आरम्भ होती हे। मन में यह निश्चय कर लेने के बाद 
कि पानी पीने जाना है दह विद्यार्थी उठता है और आज्ञा मोंग कर वाहर पानी 
पी आता है। यह हुईं उसकी शारीरिक चेप्टा । “अन्त में चेप्टाओं के समाप्त 
होने पर उस कर्म का फल्ल होता हे। वह विद्यार्थी पानी पी लता है और उसे 
रम्तोप हो जाता है । <“ईस प्रवार ऐच्छिक कम में झभाव, अम्लिप्राय, साधन का 
विचार, मानसिक (876, निशच्ण, आदि मन से होते हैं, चेप्टा शरीर द्वारा 
होती है और उस क्रिया के हो जाने" पर उसका बाह्य फल (8९राॉशापछो 
0078600०॥00) होता है । (अत ऐच्छिक कम में तीन स्थितियों (89269) 
होती हैं । 
(0) मानसिक स्थिति ( 76748) 80826 )--क्रिया यहीं से आरम्भ 

'होती हे । 


(7) शारीरिक स्थिति (900]ए7 07 ०णशष्ट॥070 80826 )--क्रिया 
(चप्टा) साधारणत*ः इसे ही कहा जाता है क्योंकि ण्ही स्थिति दूसरों को प्रत्यक्ष 
है। मानसिक स्थिति दूसरों को प्रत्यक्ष नहीं होती। दूसरे के सन सें कौन- 
कौन-सी बातें आती हैं यह कोई केसे जान सकता है ? 


(77) बाह्य स्थिति ( €ऋछए७) 06 €डप्र8-०६297070 80820 )-- 
क्रिया यहीं समाप्त होती है। यही स्थिति है क्रिया के फल का। ऐच्छिक कर्म 
की इन तीनों स्थितियों में शारीरिक स्थिति का नेतिक दष्टि से कोई विशेष 
महत्त्व नही है। हमारी शारीरिक चेष्टाओं मे शरीर के कौन-कौन से शअवयवों 


वर्मा केसे कक न होता है, इससे किसी कर्म के उचित या अनुचित होने से क्या 
सम्बन्ध है ? हम मानसिक स्थिति और वाह्य परिणाम का विश्लेषण 
करेंगे । 
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मानसिक स्थिति (786769] 80820) या रस हीं प्रेरणा (0772 
0 80907)--प्रत्येक्त ऐच्चिक झर्म के पीछे कोड़े प्रेरणा होती है । इस 
प्रेरणा का कारण कोई अभाव ( फ़&76 ) है । जब मलनुप्य कोई अपर्णा 
या कमी ( अभाव ) महसूस ऋरता हे तो उसे तकल्लीफ होती है । कमी की 
पूत्ति के लिए ही क्रिया होती है। इच्छा हम तभी करते हैँ जब हमे कोई 
अभाव हो। यह कमी किसी तरह की हो सकती है, नल-प्रश्नत्ति या एपणा 
आर्थात, शारीरिक या वौद्धि था नेतिक या सौन्दय-सम्बन्धी । साथ-साथ 
यह भी आवश्यक नहीं हे कि कमी हम अपने में ( ९४०४४४० ) ही महसूस 
करे तभी कोई मम हो । दूसरों की कमी (॥]9'फ्रांड#0) की भावना से भी हें 
कर्म की प्रेरणा मिलती हैं। यह कमी या अभाव वास्तविर (॥0600५|) हो 
सकता है या काल्पनिक (80 08660), हो सकता है कि छोई अभी जाडा 
महसूस करे और कोट झा कपडा खरीदना चाहे या कसी यह भी होता है क्रि कोई 
भविष्य में अच्छी नौकरी हासिल करे इसलिए अभी से आई*« ए० और बी० ए० 
की परीक्षा में उत्तीण होने के लिए अधिक है करें। अतः अभाव की भावना 
अपनी हो सकती है या दूसरों की अथवा वास्तविक या काहपनिक । पशुओं से 
भी क््याएं अमाव के कारण ही हुआ करती हैं पर उन्हे उस अभाव की चेतना 
नहीं रहती और दूसरी वात चह है कि उन्हे काल्यनिक अमाव छी भावना नहीं 
होती । उनके अभाव छी भावना को भूख (७0(६४४७९) ऋहते हैं । ६ 








» काय-ख्तोत ( 5977725 ० &८६075५ ) 

सभी मानव क्रियाओं की उत्पत्ति मन ( र्दीगते ) ने ही होती है। किसी 
अभाव या आउ्श्यमता की भावना से ही छाय की प्रत्गन्ति या इच्छा द्वोती हे । 
अतः अमाव या आवश्यस्ता ही «श्सी छाय का ल्रोत ( 5झ्लापणष्ट ) है। पर 
मनुष्य णी कोई भी आवश्यकता था असाव शिसी न किसी भावना या श्ादेग से 
ही सम्बद्ध रहता है । भावनाएं ही छखटायी या इखदाबी होती है, छात्र उन्हों 
से अभाय जी उत्तत्ति होती है। यदि कोद आबेग दयदाबी ६ नो उसे ही 
इम कमी या अनाव बहते हैँ. और उसे दूर करने की प्रति या दच्छा होती है। 


डड प्रारध्सिक आनचारशात्त 

जब भनुतस्य में अभाव की भावना रहती है तो वह अवस्था कस्ख्प्रद होता 
है, पर साथ-साथ उस समय सुखप्रद भावना भी रहती है इसलिए कवि उस कमी 
की परत्ति हो जायगी ऐसी भावना भी वर्तेमान रहती है । पर अभाव की भावना 
में ही कोई कम नहीं हो ज्ञाता। इसके बाद दसरी मानसिक्र किया होती है 
जिसे लच्य (00) और प्रतोजन (कै 00८) कहा जाता है । 








यदि कोई आउँंग सुखदायी है, तो उसे हम प्राप्त करन की इच्छा करते ह। अत 
भावनाओं था आवेगो से ही अभावों या आवश्यकताओं की उत्पत्ति होती है । 
इसलिए भावनाएं या आवेग ही काय के मूल खोत हैं। मनुज्य वी क्रिननी आव- 
श्यकताएं होती है ओर क्िन-क्रिन भावनाओं और आदबेगो से वे सम्बद्ध है, यह 
जानना भी आवश्यक है । मार्टन्यू न मानव आवश्यकताओं और ओआजेगो का 
वर्गीकरण किया हैं और प्रत्येक्ष का मानव जीवन में नेतिक दृष्टि से स्थान भी 
निर्ारित क्या है । 

कार्य-लोत का मनोवेज्ञानिक वर्गाकरणु--मार्टीन्यू के अतुसार उत्तेज- 
नाएं ( आवेग या भावनाएं ), जो काय-ल्ोत है, दो प्रकार की होती है--मौलिक 
( 77089 ) और गौण ( 8९00709/7"ए )। वेसी उत्तेजनाएं जो मझूल- 
प्रवत्तिण ( [080705 ) की भाति किसी अनुकूल विपत्र की प्राप्ति के लिए 
होती हे, वे मुख्य है; वेसी भावनाएं जो अनुभव और ज्ञान के आधार पर क्रिसी 
विशेष भावना की तुष्टि के लिए होती हैं, वे गोण है । मुख्य उत्तेजनाएं प्राक्- 
तिक प्रत्नत्तया है और गे।ण, अनुभव और अभ्यास के द्वारा अर्जित है । गाँस्ण 
भावनाएं मुख्य भावनाओं के ही परिवर्तित रूप हैं। भोजन की क्षुत्रा प्राह्तिक 
भावना है पर किसी खास प्रकार के भोजन का अनुभव कर हमसे उसी की चाह हो 
सकती है । यह गौण भावना हुईं। मौलिक भाव ही काय के मुख्य ख्तोत 
मौलिक भावो या आवेगो को चार वर्गों म॒ रखा जा सकता है-- 


द्दा 

(। ) जबि उत्तेजना ( ?।/079०7श/ं०४5 )--शरीर की रक्षा के लिए जो 
चेट्राएं होती ह। जीवन को संजोने और उसकी रक्षा के लिए ये आवश्यक हैं. । 
इसीके अन्तगंत क्षुधा ( भूख, प्यास तथा योनि-सम्बन्धी ) और शारीरिक क्रिया 
तथा विराम हैँ । 
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लक्ष्य और प्रयोजन (60 ७70 #707976)--जब् मनुष्य को किसी 
तरह के अभाव की भावना होती है तो उसे अवश्य ही किसी ऐसी वस्तु का 
विचार होता है जिससे वह सममता है क्रि उसऊा अभाव दूर हो जायगा । 
प्यास छूगने पर फौरन मनुप्य को पानी का विचार हो जाता है। उस वस्तु 
को ही, जिससे हम समझते हैं कि हसारा अभाव दूर हो जायगा, क्रिया का 
लच्च (ग्रि70 0त ४6 80007) कहा जायगा। उस वरठु के घिचार 





(7 ) दैप ( ?9887078 )--अरुचिकर तथा कष्टदायड की ओर विकर- 
पंण ( ह6एपो8ं07 )। इसके अन्तगत (क्र) घणा ( :700]0809 )- 
बुराइ्यों को न चाहना, ( ख ) छोच ( 272०7" ) तथा (ग) डर( प्र ) 
शामिल हैं । 

(7 ) राग ( /९०४०॥७ )--समान पशुओ और व्यक्तियों की ओर 
आकषण । इसके अन्तगत (क) पंत्रिक, (ख) सामाजिझ तथा (ग) सहानुभूति की 
अद्वत्तिया शामिल हैं । 

( शा ) संबेग (5809॥76708)--आदर्शों (स्वर्य॑से उच्च) की प्राप्ति का 
भावना । इसके अन्तर्गत (क) आइ्चर्म, (ख) प्रशंसा तथा (ग) श्रद्या हैं। 
उपरोक्त मौलिक उत्तेजनाओ या भावनाओं के आधार पर निम्नलिखित गौण भाव- 
नाएं या कार्“-मत्रोत हैं । 

(4 ) गौण जेवि-उत्तेजनाएं ( 58007 97'ए 770०फुणाश्य ०58 )-- 

(ऊ) अच्छे भोजन तथा शौक का चाव 

(ख) शारीरिक किया का चाव, जेसे, घुड्सवारी, पैंरना आदि 

(ग) विराम का चाव 

(घ) शक्ति का चाव 

(छ) अर्थ या लाभ का चाव 

(0) गौण ध्ष ( +6607वैक'ए [0888079' ) 

(क) असूव्ग-दुस्रों,में दोप देखने न्गी प्रदृक्ति 
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(009 ०! ४४० 09]600) को प्रयोजन (०४४6) कहा जाता है । 
वस्तु के विचार को प्रयोजन इसलिए कहा जाता है कि वही हमें प्रेरित करता 
है। यहाँ पानी पीना “क्रिया का लक्ष्य (०70) है पर पानी पीने का विव्ार 
क्रिया का प्रयोजन ((00ए७) । 

इच्छा (06श79)--जब मनुष्य में कोई कमी (फ़&॥) रहती है और 
उस कमी की पूर्ति केसे होगी इसका विचार (009७ ) मौजूद रहता 
है तो हम उस वस्तु को प्राप्त करने की इच्छा होती है। कमी की भावना 





(ख) वदला लेने की प्रवृत्ति 
(ग) सन्देह 
(॥) गौरा राग ( 98000प७7"ए 2.7०0४078 ) 
(क) बच्चों के खेल से चाव 
(ख) सामार्जिक आदान-अ्रदान की प्रद्ृत्ति 
(ग) दया 
(ए) गौण संवेग (980ण7व७।'ए 8९0097678) 
(क) आत्म-संस्कृति की भावना 
(ख) कल्ला का प्रेम 
(ग) धर्म और नीति से प्रेम 
इन उत्तेजनाओ या भावनाओ के अतिरिक्त कई मौलिक प्रवृत्तियों के मिलने 
से मिश्रित प्रवत्तिया भी होती हैं । 
मार्टन्यू का उपरोक्त वर्गीकरण मूत्र प्रद्वतियों को समझने मे सहायक हैं, पर 
वे अपूर्रा हैं। इसके अतिरिक्त कुछ मनोवैज्ञानिकों ने इस वर्गीकरण को प्रयोजनों 
( //00988 ) का वर्गीकरण माना है। 
सार्टन्यू ने इसी वर्गीकरण के आधार पर कर्मों का मूल्य निर्धारित किया 
हे । कोई कर्म इन्ही प्रवृत्तियों से मजतः उदय होते हैं। अत इन प्रद्ृत्तियों का 
जंसा नतिक सृल्य है, वेंसा ही नैतिक मूल्य कर्मों का भी होगा। ज्ञधा से 
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अब इच्छा में परिवर्तित हो जाती है। इच्छा भी एपणा की भाति अन्धीः 
होती दैं। उस वस्तु की प्राप्ति के लिए जिससे हम सममभते हैं कि हमारे 
अभाव की पूर्ति हो जायगी, जो हममे तृथ्णा होती है उसे ही इच्छा (०8778) 
कहा जाता हैं। इसमे अभाव, लक्ष्य जिससे वह कमी दूर होगी, तथा उस 
लक्ष्य के प्राप्त करने के साघन का विचार रहता है । 

जिस समय कोई इच्छा होती है उस समय यदि दूसरी विरोधात्मक इच्छाएं 
न हों तो हम शीघ्र ही किसी निश्चय पर पहुंच कर कर्म सम्पन्न कर लेते हें । 





प्रदत्त होकर किए गए कर्म सहानुभूति से प्रद्गतत कर्मो की तुलना में नेतिक दृष्टि 
से निम्न कोटि की है। इसी प्रकार यदि सभी प्रवृत्तियो का 'नैतिक मूल्य ज्ञात 
हो तो कर्मो का मूल्याकन सरलता से हो सकता है। 
उपरोक्त विचार से ही मार्टान्यू ने भिन्न प्रवत्तियों की एक सूची वनाई है जिसमें 
नेतिक दृष्टि से सन्‍्देह सबसे निम्न और श्रद्धा सबीच्च वताया गया है। अन्य 
प्रवत्तिया मध्य में हैँ । 
मूल्य के अनुसार--- 
सन्देह, बर तथा द्वोष 
योनि-खुख और विराम 
न्षुत्रा 
लक्ष्यहीन क्रिया 
लाभ 
सहानुभूति की भावना में लिप्सा 
डर्‌ 
८ शक्तिगप्रेम 
६ संस्क्ृति-प्रेम 
१० उत्कंठा, प्रशंसा 
११ पेंनत्रिक तथा सामाजिक राग 
१२ सहानुभूति 
- १३ श्रद्धा 


न्प्ण #ा. 0 
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पर यदि उसी समय दूसरी विरोथात्मक इच्छाएं उठ जाती हैं तव एक एल्द 
(०५०)ग0) उपस्थित हो जाता है। ऊपर के उदाहरण ने पानी को इच्छा 
होती है पर साथ-साथ नहीं जाने की भी इच्छा होती है। दोनों विरोधात्मक 
इच्छाएं हैं। दोनो की पूर्ति एक ही समय सम्भव नहीं है अत एम इल्द 
खडा हो जाता है | 

इच्छा या प्रयोजन का संघ या मानसिक इन्द्र (८णार०६ ० ते&आ'88 
07 790[ए68 ०' 76709 60077009)--म्सी जटिल-कार्य भे रमी-क्रमी 
अनेक विरोधी ग्रत्रत्तिया हों जाती हैं। एक समय कई आवश्यकताएँ तृप्ति 
चाहती हैं अत उनसे अनेक इच्छाएं, लक्य और प्रयोजन उठ जाते हैं। सभी 








ऐच्छिक क्रियाओं के खोत ये श्वृत्तिया हैं। उनने मानसिक हक होता है 
और हम चुनाव करते हैं । यदि दो विकल्पो में निश्ठतर छा चुनाव किया गया तो 
बह कर्म नैतिक दृष्टि से अलुचित है, जैसे, योनि-छुख तथा चुधा मे योनि-सुख का 
चुनाव । पर उसी कर्म का दूसरी परिस्थिति से दूसरा मूल्य हो सकता है! 
यदि योनि-सुख और सन्देह की प्रवृत्तियो सम छन्द्र हो तो योनि-सुख का चुनाव 
निम्न नहीं उच्च होगा । अत किसी प्रव॒त्ति का नेतिक सृल्य उसकी विरोबी प्रब्नत्ति 
पर निर्भर है। प्रवृत्तियों के इन्द्र में अन्तरात्मा के द्वारा उनके नेतिक मूल्यों का 
सहजबोध हो जाता है। अत- कर्मों के नेतिक मृल्य की प्हचान अमन्तरात्मा 


से होती है । 


मार्टन्यू के मत मे नेतिक इन्द्रियवाद के दोप हैं। उन्होने अन्तरात्मा को 
कर्मा के नरतिंक मूल्य के ज्ञान का साधन माना हैे। पर उन्होंने मिन्‍न 
अन्वत्तियों का जो नंतिक मृल्याकन किया है वह उनके विचार का फल है, अन्तरात्मा 
रा नहीं । इसके अतिरिक्त आचारशासत्र एक विज्ञान है, अत विना यह विदचारे 
कि क्यों सन्देह निम्नकोटि की प्रत्नत्ति है और श्रद्धा उच्छकोटि की, हमारा ज्ञान 
पूरो नहीं होता । हमारा लक्ष्य है इन मेदों को जानना। फिर, मार्टीन्यू ने 
किसी प्रवृत्ति का जो निश्चित मूल्य वतलाया है, थे वेसा निश्चित नहीं है । 
परिस्थितियों के अहुसार उनका मृल्य ददलता भी है। इसलिए व्याह्हारिक 
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एक दूसरे के अनुकूल नहीं रहते । विविध इच्छाएँ, मन को विविध दिशाओं में 
खींचती है। कभी एक इच्छा की पूत्ति की कामना होती है और कभी दूसरी इच्छा 
की। सभी की पूर्ति एक ही समय में सम्भत्र नही है क्योकि इच्छाएं विरोधी होती 
हैं। अतः उनमे संघ उत्पन्न हो जाता है। यही अवस्था मानसिक इन्द्र की है । 
मानसिक हन्द्र मे वाह्य शक्तियों में इन्द्र नही होता । इच्छाएं हमसे भिन्न कोई 
वाह्य शक्ति नहीं हं। वे सत्र (58॥ की ही दशाएं 6 । विरोथी इच्छाएं भी 
स्व की ही हैँ, अत इच्छा-इन्द्र में सत्र का किसी वाद्य शक्ति से इन्द्र नहों होता 
अपितु सत्र का स्व से ही संघप होता हैं। योद्धा, उसका विरोबी और युद्ध-भूमि 
सब सत्र (5९]0) ही है। यह संघप सत्र के भिन्न दृष्टिकोणो का है । 


इस दन्द्रात्मक अवस्था में मन कार्य को स्थगित (79४56) कर ढेता है 
ओर यह विचारने लगता है कि विविध इच्छाओं में कौन-सी इच्छा की पृ/त्त की 
जाय । उक्त विद्यार्थी को यह मानसिक इन्द्र होता है कि वह वाहर जाय या 
न जाय और तव वह विचारना आरम्भ करता है कि क्या करे । 


विचारना (0000'8४07)--जब इच्छाओं का इन्द्र होता है तो मन 
कार्य को स्थगित कर यह विचारन लगता है कि विविध इच्छाओ की पूर्ति मे 
कौन-कौन से दोप-गुण है । भिन्न विकलपो (७! [७777909788) की मन तुलना 
करता है। यदि ऐसा क्रिया जाय तो केसा होगा या वेसा किया जाय तो-क्या 
हानि है, आदि । मन विभिन्न इच्छाओं के फल॑ को तौल्ञ़ता है । इस तौलने का 
लक्ष्य यह हे कि विभिन्‍न इच्छाओं में किसका चुनाव किया जाय। इस मानसिक 











जीवन मे मार्टीन्‍्यू के मापदंड का मृल्य नहीं ह। वास्तव मे मानव प्रवृत्तियो की 
पूर्ण सूची नहीं तेयार की जा सकती हैं। ऐसा उन्होने स्र्य माना हें। अन्त 
में यह भी कि नेतिक निणेयों मे कर्मों की अच्छाई या बुराई की मात्रा ,नहीं ढेखी 
जाती, वल्कि यह कि कोई कम उचित ह या अनुचित । मार्टीन्यू की सूची के 
अनुसार हम केवल यही जान सकते हैं कि एक प्रद्नेत्ति दसरे की अपेक्षा- निम्नतर 


प्‌ नत अडअ5 


हु या उच्चतर हू । हे ५ 
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क्रिया को ही विचारणा कहा जाता है। उक्त विद्यार्यी यह चिन्तन करने लगता 
है कि थदि वह जाय तो केसा होगा और यदि न जाय तो क्या फल होगा । 
चुनाव या निशुयु ((006 07 (6०॑ंशं07)--जब मन विभिन्‍न इच्छाओं 
हारा प्रेरित कर्मों के गुण-दोपों का चिन्तन कर लेता है तो किसी एक का चुनाव हो 
जाता है अर्थात्‌ अपने को उसीसे हम एकाकार कर लेते 6। किसी एक्र इच्छा 
को खुनकर अन्य को त्याग दिया जाता है । वह विद्रार्थी त्रिचार कर लेने के बाद, 
जाने के विचार को ही चुन लेता है और नहीं जाने का विचार त्याग ढेता है। 
इसी क्रिया को चुनाव या निर्णय कहा जाता है। इसके साथ-साथ जिस लक्ष्य से 
क्रिया करने का निर्णय किया गया है उसे प्रात करने का साधन भी विचार कर 
लिया जाता है। इस तरह निश्चित साध्य और साधन का चुनाव या निर्णय 
हो जाता है। इसका यह अर्थ नहीं है कि जिस विचार का निर्णय किया गया 
वह हमसे प्रथक्‌ कोई प्रवल्लतम शक्ति है जो हमारे नित्रत्न विचारों के ऊपर विजय 
प्रात कर लेती है। स्वर के द्वारा चुना हुआ प्रयोजन कम का वास्तविक प्रयोजन 
हो जाता है। वसी इच्छाए या प्रयोजन जो नहीं चुने गए वे सन के अचेतन 
स्तर में चले जाते हैं। प्रतिइ्वन्द्ी इच्छाएं कर्म के सम्भावित अयोजन है और 
चुना हुआ प्रयोजन वास्तविक । कर्म के साध्य ओर साधन के विचार को ही 
अभिग्राय ( क्‍77867007 ) कहा जाता है। विद्यार्थी वाहर जाने के विचार को 
चुन लेने के साथ-साथ केसे वह जायगा (शिक्षक से आज्ञा लेकर ) इसका 
भी विचार कर लेता है। यही उसके अभिप्राय है । 

निश्चय या संकल्प (2806777799907, रि680!प07, एए॥] 67 
ए०॥४०७०)--जब लद्य और साधन का निणैय किया जाता है तो हम 
संकल्प कर लेते हैँ। कभी-कभी जो निणेय किया जाता है उसको फौरन काययरूप 
में परिणत कर दिया जाता है। पर कभी-कभी ऐसा नहीं होता तो हम निश्चय 
कर लेते हैं कि हम अपने निर्णय पर डटे रहेंगे। निश्चयपूर्वक निरेय पर डटे 
रहने का और प्विंविधा को हटाने का संकल्प होता है। « 

संकल्प कर लेने के वाद हम अपने संकल्प को शारीरिक क्रिया द्वारा 
व्यक्त करतें हैं। 





आचारशास्र का मनोवैज्ञानिक आधार “१ 


शारीरिक क्रिया (कट्टछगां० ०० 00कोर 80826)-संकल्प कर लेने 
के वाद हमारे शारीरिक अवयव गतिशील हो जाते हैं । 


चाह्य परिणाम ( 85078-0720770 30929 ) शारीरिक गति के 
कारण वाद्य जगत्‌ में कुछ.परिवर्तन होता है। इनहें परिणाम (७०७७९७५७०॥०७७०) 
कहा जाता हैं। यदि कर्म सफल तो उसका परिणाम या फल वसा ही होता हैं 
जैसा हमारा अभिप्राय (0067४070) था। उस हालत मे चुने हुए उद्देश्य 
की सिद्धि होती ह. और साथ-साथ कुछ आकस्मिक वातें भी हो सकती हैं। यदि 
कर्म सफल नहीं हुआ तो फल दूसरा ही होता है । अत सफल्ल कर्म के परिणाम में 
निम्नलिखित वातें होती हैं । 





5 निश्चय (०४0 प४07)--जब अपने निर्णयों को कार्यहष में शीघ्र 
परिणत नहीं किग्रा जाता तो उसकी पूर्ति के लिए निश्चय करना आवश्यक हो 
जाता है। जहा क्रिया में ढेर होती है, वहा ऐच्छिक कर्म में निश्चय अवश्य 
होता है। इसके लिए मानसिक वल और आत्म-संयम (58)/ ९००४०!) की 
आवश्यकता होती है। यदि आत्म-संयम नहीं हो तो निश्चय पर डटे रहना 
सम्भव नहीं है। आत्म-संयम सभी मे वरावर नहीं होता, किसी भें कम और 
किसी भें अधिक होता है। जिसमे आत्म-संयम की कमी होती है वह निश्चित पथ 
से विचलित हो जाता है । है 
आत्म-संयम अतिरूप मे जिंहया अहंकार का रूप धारण कर लेता है। ४ 
ऐसे लोग अपने निश्चय को कभी फिर से नहों विचारते । बुद्धिमान निश्चय 
पर डटे अवश्य रहते हैं पर आवश्यकतानुसार उसे परिवर्तित भी कर सकते हैं । 
आत्म-संग्रम-आत्म-संयम का अर्थ है आत्म-संचालन, अपने उपर अधिकार । 
अपनी भावना, विचार और किया या अपनी मानसिक अवस्थाओ और प्रक्रियाओं, 
पर अधिकार रखने को आत्म संयम कहा जाता है। इसके दोनों पहलू हैं, भावात्मक 
और. निषेधात्मक | जांडे की ठण्ढी रात में कत्त व्य के लिए बाहर जाना, यह 
भावत्रात्मक पहलू हुआ अर्थात्‌ कोई काम करता । किसी कारण वश कार्य की 


श्र ग्रारम्मिक आचार-शास्तर 


() चुने हुए उद्देश्य (आते ०7 00]6०४ की सिद्धि, जिसके लिए कर्म 
किया गया । 
(7) चुने हुए उचित या अनुचित साधन (76878) की सिद्धि । 


(7) कुछ प्रत्याशित (१0798627) परिणाम (60782थ०७४०७) औ 
कुछ अप्रत्याशित (पर०ण'४४७९॥) परिणाम | 


पर जिस उद्देश्य से कोई कर्म किया गया है वही अन्तिम उद्देश्य नहीं होकर 
चह दूसरे उद्देश्यों का साधन (7608) मात्र हो सकता है। पास करने के 
उद्देश्य से विद्यार्थी साधारणत मेहनत करता है। बी ए० पास करना उद्दे श्य है 
पर यह स्वयं साधन है एक दूसरे उद्दे श्य का, अच्छी नौकरी प्राप्त करने का---त्री ० 

« ए० पास करना चाहते हैं अच्छी नौकरी पाने के लिए। कोई भी ऐच्डिक कर्म 
साधन हो जाता है दूसरे उद्ठेश्ये का। कोई भी कर्म किसी उद्देश्य से किया 
जाता हें और वह उद्देश्य एक साधन होता है दूसरे उद्दे श्यो की पूर्ति के लिए। इस 
अकार मनुष्य के जीवन में साध्य और साधनों की शु खला होती हैं । 

/.. इच्छा (व७४४७) का विश्लेपणु---किसी ऐसे उह ण्य को प्राप्त करने की 
चाह, जिससे अभाव पूर्ति का विश्वास हो इच्छा कहा जाता है। यह एक प्रकार 
का आवेग है जिसमें उद श्य-पूत्ति होने पर भविष्य सुख का कल्पना रहती है। 
आवेग का सदा कोई उद्देग्य होता है और उस उद्देश्य को प्राप्त कर लेने पर 
सनन्‍्तोष होता है । इच्छा से, इसीलिए, चेतना के जानात्मक ( 002770ए8 ) 
रागात्मक ( &ईर8०४ए8 ) और क्रियात्मक ( 00787ए6 ) तत्त्व वर्तमान 


5 2 22520 अदा 5 2 कम 
प्रवृत्ति को रोकना, जसे, पान खाने का अभ्यास समाप्त कर ढेना, निषेधात्मक 

पहलू हुआ। चं(कि आत्म-संय्त का अर्थ है भावना, विचार और क्रिया तीनों 
पर अधिकार अत- तीनों में भावात्मक और निषेधात्मक पहलू हैं। 

विचारों का संयम-ध्यान लगाने और हटाने का अभ्यास करने से विचारों 

पर संयम होता है। संवेगा। का संयम-शरीर और विचार को वश में रखने से 
संदेगों पर सी अधिकार होता है। क्रियाओं का संयम-मन और शरीर पर 
अधिकार प्राप्त करने से क्रियाओं पर भी अधिकार हो जाता है । 


आचारशास्र का मनोवेजानिक आधार कप 


रहते हैं। इसका अथ यह है कि जिस मानसिक स्थिति को इच्छा कहा जाता 
है उसमे किसी वात की चेतना रहती है, सुख-हुख की भावना रहती है और 
मस्तिष्क क्रियाशील रहता है। अब हमे देखना है कि किन बातो कीं चेतना, 
कौन-सी भावना प्रधान और क्रिस मात्रा में मानसिक क्रिया होती है। 

५»”_ ज्वानात्सक तत्त्व ( 00279ए8 £&0007 )--जब किसी वस्तु की 
इच्छा होती है तब, 


( ) मनुब्य को उस आभाव की चेतना रहती है जिसकी पूत्ति की इच्छा 
की जाती है । 


(7 ) उस वस्तु का विचार रहता है जिससे अभाव की भावना दूर होने 
का विश्वास है । 


(॥7 ) उचित या अनुचित साधनों का भी विचार रहता है जिससे उद्देश्य 
की प्राप्ति होगी। 


(7ए ) वास्तविक स्थिति ([90988876 80909), जब अभाव की पूर्त्ति नहं 
हुई है और उस भविब्य की स्थिति, जब अभाव की पूर्ति हो जायगी, के मेद 


की चेतना । इस वात की सदा चेतना रहती है कि अभी अर्थात्‌ जिस समय 
इच्छा की जा रही है अभाव की पूत्ति नहो हुई है । 


(ए) जितना अधिक वत्तमान स्थिति और भविष्य-स्थिति में अन्तर मालूम . 
होता है इच्छा उतनी ही अधिक वल्वती हो जाती है । 


- रागात्मक तत्व (#'ट८६४०७ 8८८075) “ के 


चूंकि मनुष्य इच्छा तभी करता है जब उसे किसी प्रकार के अभाव की भावना 
रहती है, अत उस स्थिति मे उसे दुख का ही साव वर्तमान रहता हैं। इससे यह 
स्पष्ट है कि इच्छा का उद्देश्य सुख की भावना नहीं हैं । सुख की भावना तो तब _ 
होती है जब इच्छा की पूत्ति हो जाती हे। हा, भविष्य मे इच्छा की पूत्ति की कह्पना 
मात्र से सुखप्रद भावनाएं उदय होती हैं । इसलिए इसमें सुख-दुख का मिश्रित 
भाव होता हैं। पर दुख की ही भावना अधिक मात्रा मे होती हे । ४ 


् 


श्रछ ग्रारम्भिक आचार-शात्न 


इच्छा की पूत्ति- में जितना विलम्ब होता हैँ उतनी ही इुःखप्रद भावना की 
मात्रा अधिक बढ़ती जाती हैं । 


क्रियात्मक तत्व (८०॥४६४४९ 8८६०7) 


इच्छा की मानसिक स्थिति में उद्दे श्य-प्राप्ति की एपणा रहती हूं । <च्छा दूसरी 
मानसिक प्रतिक्रियाओं से इस वात में भिन्‍न हैं कि इसमें मस्तिष्क पृर्णरुपेण क्रिया- 
शील रहता है । क्रिया की मात्रा इसमे बहुत अधिक रहती है । उद्देश्य प्राप्त करने- 
वाले कर्म के लिए वेगयुक्त मनोवृत्ति रहती हैँ । इच्छा शारीरिक क्रिया तो नहीं पर 
शारीरिक क्रिया का विचार अवश्य हैं । 4 


इच्छा, चरित्र और आत्मा 

इच्छाएं चिन्तनशील प्राणियों में होती हैं । वे पशु-प्रवृत्तियों से भिन्‍न है, 
क्योकि, उनमे किसी विषय की चेतना तथा शुभाशुभ का विचार रहता है । इच्छाएं 
मनुष्य की किसी शुभ वस्तु की, जिसे वह शुभ समभता हे, प्राप्त करनो की चेदन 
मानसिक चेष्टा हैं । इच्छाएं सदा किसी विषय की होती हैं, जिनका किसी व्यक्ति के 
लिए मूल्य है । चू'कि-किसी वस्तु को हम मूल्यवान समभते हैं इसलिए उसकी इच्छा 
होती है । इसलिए किस वस्तु को हम मूल्यवान मानते हैं यह तो हमारे चरित्र पर 
निर्भर हैं। जसा चरित्र, वंसी इच्छाएं । चरित्र मनुष्य का स्व (3०) है । इसलिए 
इच्छा का चरित्र ओरप'"आत्मा से घनिष्ट सम्बन्ध हे । इच्छा स्व से कोई वाह्म शक्ति 
नहीं हैं, न यह कोई अन्त कि ही हैं। इच्छाएं आत्मरोचक वस्तुओं की प्राप्ति के 
हेतु ह्वी उदय होती हैं ।“ मईरहेड़ ने इनका सम्बन्ध बतलाते हुए कहा है कि 





#जैव-वृत्ति, पशु-प्रवृत्ति, इच्छा, अ्वत्तन-इच्छा और संकल्प (फ्ी४॥7, 
4970०४0०, 06४78, फाशा 870 ५७॥])-..जिसमें भी प्राण हे उसे 
आवश्यकताएं होती हैं, पेड़-पोधों को रोशनी, वायु आदि की, पशुओं को खाद्य 
सामग्री आदि की। पेढ़-पौधों को जो आवश्यकताएं होती हैं उनकी उन्हें चेतना नहीं 
होती इसलिए कि वे अचेतन हैं। इन आवश्यकताओं को जैव-बुत्ति ( फ़&776 ) 
कहा जाता ह। पशुओं को अपनी आवश्यकताओं की चेतना तो अवश्य 


आचारशाह्न का मनोेवेनानिक आधार ५, 


पहली बात तो यह ह कि इच्छाए' शात्मचेतन प्राणियों में होती हैं ओर पशु 
प्रवत्तियों से भिन्‍न हैं। दूसरी वात यह हू कि इच्छाए' मनुष्य के स्वरूप अर्थात्‌ 
चरित्र की बनावट पर निभर हैं और जिस वस्तु की हम इच्छा करते हैं, उसमें ही 
हम स्व की पृत्ति चाहते हँ। अत वे आत्मपूत्ति के साथन हैं । 


इच्छा का क्षेत्र (एमरंएश'86 ० १6४7९) 


प्रत्येक इच्छा का अपना क्षेत्र होता हैं अर्थात्‌ विषय होता है । विविध इच्छाओं 
का एक्र ही क्षेत्र हो सकता है या भिन्‍न । किसी भी समय इच्छा का क्षेत्र मनुष्य की 
नोतिक दृष्टिकोण का ज्षेत्र हैं। प्रत्येक मन प्य को एक विशेष इच्छा-केत्र मे रहने 
की आदत है। यही क्षेत्र उसका स्थायी चरित्र होता है। इस तरह कोई भी इच्छा 
मनुष्य के चरित्र मे स्वतन्त्र सत्ता नहीं है। भिन्न स्थितियों में इच्छा-चषेत्र भो 
परिवर्तित होते रहते हैं, जसे भिन्न स्वास्थ्य में, भिन्न आथिक दशा में । पर ब्च्छाएं 
कभी भी स्वतन्च्र नहीं होतीं, उनका सम्बन्ध सदा किसी न किसी इच्छा-क्षेत्र से 
रहता है। अतः इच्छाएं हमारे चरित्र के विशेष काल में प्रकाशित रूप हैं । 


प्रयोजन ( ०५४४०) का विश्लेषण 


प्रयोजन ( 77078 ) ग्रवर्तक है अर्थात्‌ किसी कम में गति प्रदान करने- 
वाली शक्ति (780ए 778 40706 )। वह जो किसी विशेष कर्म में प्रदत्त करे 
होती हैं पर उन्हें शुभा-शुभ की चेतना नहीं रहती। यह पशु-अरवृत्ति हे। 
मनुष्य की इच्छा में वस्तु की चेतना, सुख-दु,ख का भाव तथा शुभाशुभ की 
भी चेतना होती है। सभी इच्छाएं कायरूप में परिणत नहीं होते। इच्छाएं तो 
मनुष्य को अनेक होती हैं, ऐसी भी जो वह जानता है कि पूरा नहीं होगी, जेंसे 
इगलेंड के वादशाह होने की इच्छा, पर वे प्रभावहीन होती हैं। वेसी इच्छाएं 
जो हम कायरूप में परिणत करना चाहे श्रर्थात्‌ प्रभावशील हो वे प्रवल इच्छा 
( ५7४ ) कहलाएगी। पर प्रवल् इच्छाएं भी संकल्प में परिणत हो जाएं, 
यह आवश्यक नद्दी है। अपमे दुश्मन की हत्या करने की मुझे प्रवल इच्छा हो 
सकती है, पर में उसका संकल्प नहीं करता क्योंकि पकड़े जाने का डर है। 
वेसी प्रवत्ल इच्छाएं जो हम कार्य रूप में परिणत करना चाहते हैं . संकल्प हैं । 





पद प्रारम्भिक आचार-शास्त्र 


वही प्रयोजन है अर्थात्‌ वही प्रयोजन है जिसकी वजह से हम कोई काम करते 
हें। अब प्रश्न है कि किसी कर्म का प्रवर्तक या कारण क्या है? यह दो हो 
तकता है--एक उत्ते जक और दूसरा प्रेरक अर्थात्‌ कोई भावना (6९७॥708 ) या 
किसी उद्देश्य का विचार (7069 0० 8076 ०7०]९0७६ )। दूसरे शब्दों में, 
या तो हमें किसी भावना से ही किसी कर्म के लिए प्रेरणा मिलती है. या हम किसी 
लक्ष्य को प्राप्त करना चाहते है इसलिए उसका विचार ही हमे कर्म करने के लिए 
गति प्रदान करता हैँ। पहले अर्थ मे किसी विशेष कर्म के लिए भावनाएँ ( 4९6- 
[728, 07:09098 ) मनुष्य को उत्तेजित करती हैं। किसी ल क्रिसी भावना, 
जेंसे, क्रोध, ईर्ष्या, सहानुभूति, दया इत्यादि के कारण ही मनुष्य कोई 
काम करता हैं। यदि सोचने विचारने के वाद कोई किसी की सेवा करता है तो 
हा कर्म का प्रवत्त क सुख या सहानुभूति या दया की भावना ही ह। अत छुख, 
दुख, दया इत्यादि भावनाएँ ही किसी कर्म के प्रयोजन (7708ए68 ) हैं । 
मत सुखवादियो (मिल, वेग्थम, बेन आदि) का है। उनके अनुसार खुख 
आर दुख की भावनाएँ ही कर्मों की प्रेरणाएं हैं। मनुष्य जो ऐच्छिक कर्म करत |] 
रे वह इसी लक्ष्य सेकि उससे सुख-प्राप्ति ओर दुख की निबृत्ति हो। मिल ने 
स्पष्ट रूप से बतलाया है कि प्रेरणा एक भाव (6०/ंग्रट्ट ) हैं .जो कर्त्ती से 
कुछ करने का संकल्प करवाती हैं। अत इनके अनुसार भाव और संवेग (88- 
]0 8 870 ७॥00907) ही कर्म के प्रयोजन ( 770098 ) हैं । 
उम्रयु क्न मत में कंठिनाइया हैं। पहली वात तो यह है कि नेतिक निणेय 
वसे ही कर्मों का होता हैं जो ऐच्छिक हैं अर्थात्‌ जिसमें इच्छा, लक्ष्य, संकल्प 
आदि का समावेश हो । यदि मनुष्य केवल कोई भाव वा संवेग से उत्तेजित 
होकर कोई कर्म करता है _तव वह ऐच्छिक नही कहा _जा सकता । यदि हम किसी 
भाव के आवेश से प्रेरित हो कोई कर्म करें तब हसें उस कर्म का कर्ता नहीं मानना 
चाहिए। उस समय तो हमारी दशा पागलो और शरावियो की सी हो जाती 
है। क्या पागलो की कियाएँ ऐच्छिक होती हैं? क्या उसके लिए वे उत्तरदायित्व 
सहसूस करते हैं? यदि कोई पत्थर फेंके और उससे आपको चोट लग 
जाब तो दोप किसका है--पत्थर का या फेंकनेवाले का ? निश्वय ही फेंकनेवाले 
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का। यदि भावों ओर संबेगों के आवेश मे कर्म किया जाता है तो हमारी 
दशा उस पत्थर ही की तरह है, इसलिए हमारे कम नेतिक नहीं हो सकते । 
मनुष्य के ऐच्छिक कम विवेकप्रूण होते है। भावनाएँ होती है पर हम उनका 
विचार कर कोई निर्णय करके किसी लक्ष्य से ही कर्म करते हैं। इसलिए लक्ष्य 
का विचार हो कम का प्रेरक होता है ! 


“दूसरी बात यह है कि मनुष्य विवेकशील प्राणी है। केवल अन्धभाव 
(०)70 ६६७॥४९23) और संवेग ही उसे कर्म के लिए प्रेरित नहीं कर सकते ६ 
किसी सिनेमा घर मे, पर्दे पर विधवा के कष्टो की तस्वीर ढेखकर दुख से आसू 
निकल आते हैं पर हम घन ढेकर उसकी सहायता के लिए दौड़ नहो पडते। 
भाव और सचेग उठते हैं पर जब तक हम उनके अनुकूल कम करने की इच्छा 
नहों करेंग कर्म केसे होगा ” उन भावों और सवेगो पर विचार कर जब हम 
उन्हें अपनी इच्छा मे परिवर्तित कर देते हैं और वसा ही लक्ष्य वना कर उसे 
आप्त करने का सकृल्‍प करते हैं तो कर्म होता है। मनुष्य कर्मों में भावना-शून्य 
नही रहता । पर भावनाएं कर्म के केवल निमित्त कारण (७गगि0876 ०8८86) 
हैं। उन्हें कर्म का अन्तिम कारण ( ॥78] 08786 ) नहीं कहा जा सकता । 

“लक्ष्य का विचार ही किसी कर्म का अन्तिम कारण है। स्थूरहेड ने कहा है कि 
एकान्त रूप से भावना किसी कर्म के प्रयोजन नहीं हैं। कोई कर्म भावनाओं से 
आरम्भ हो सकता है पर अन्त मे विचार कर जब कोई लक्ष्य चुन लिया जाता 
है तो उसी की प्राप्ति के लिए कर्म होते हं। भावनाएं उठ सकती हैं और यदि 
हंम उनके अनुसार कर्म करने की इच्छा न करें तो वे दव भी जाती हैं। कर्म, 
इसीलिए, लुच्तय च्य के विचार से ही होता है ।४श्रीन तथा मैकेंजी का भी यही मत 
है। ग्रीन के अनुसार मनुष्य लक्ष्य के विचार (॥439 ०६ $096 ७70 ) को 
ही सामने रख उसकी प्राप्ति के लिए कर्म में प्रेरित होता है। मेक्ेंजी ने 
बतलाया है कि नेतिक कर्म ऐच्छिक होते हैं और वे साधारणत भावना प्रधान 
नही होते । भावना उनके लिए पर्याप्त नहां; उनके साथ-साथ साध्य का विचार 
भी आवश्यक हैं । 


ध्र्प प्रारम्भिक आचार-शास्र 
56. कक | 
कुछ मनोवैज्ञानिकों ने अयोजन शब्द को अभाव, 'उस लक्ष्य का विचार जिससे - 

अभाव की पूत्ति होगी”। इच्छा की जरिल स्थितिश, आदि अ्रर्थों में व्यवहार किया 
हैं। पर वास्तव में अभाव की सावना, उस लक्ष्य का विचार जिससे अभावपू्ति 
का विश्वास हैं, इच्छा आदि मानसिक क्रियाएं एक दूसरे से इतने अभिन्न हैं कि 
सवो की मिश्रित स्थिति को प्रयोजन (एा०४ ए€) कहा जा सकता है। पर 
चूंकि इन सवो मे 'लक्ष्य का विचार” ही प्रधान रूप से कर्म के लिए हमें प्रेरित 
करता है इसीलिए उसे ही प्रयोजन कहना टीक होगा। 


किसी भी कर्म में विविध इच्छाएँ उठती हैं और अनेको लक्ष्य के विचार ' 
हमारे समक्ष आते हैं। क्या सभी को प्रयोजन मानना चाहिए या केवल बसे 
ही लक्ष्य के विचार को जो अन्त में मनुष्य किसी कर्म के पहले चुन लेता है ? ॥॒ 
वास्तव से चुनी हुई इच्छा को ही अयोजन सानना चाहिए क्योंकि वही कर्म 
के लिए श्रेरित करती है। विविध इच्छाएँ कम की प्रेरणा नही होतीं । केवल * 
वेसी ही इच्छा के अनुसार कर्म होता है जिसे उन विविध इच्छाओं मे चुन लिया 
जाता है ।“हूई ने कहा है कि कोई इच्छा जब चुन ली जाती है वही प्रयोजन 
हो जाता है? ।< म्यूरहेड ने भी इसका . समर्थन ऐसे किया है_ कि प्रयोजन चुनी हुई 
इच्छा या उद्दे श्य है। पर जब हम 'प्रयौजनो का संघर्ष? कहते हैं. तब वहा कोई 
पाध्य-विचार (लक्ष्य का विचार)” ही प्रयोजन माना जायगा क्योंकि संघर्ष तो तभी' 
तक है जब तक चुनाव नहीं हुआ हो । ह 


अयोजन में भावना और बुद्धि दोनों का सामझस्य है। इच्छाओं का भाव- 
नाओं से ही उदय होता है, बुद्धि जब उन्हें चुन लेती है तो उसे प्रयोजन कहा 
जाता है । अतः इसमे भावना और बुद्धि दोनों सम्मिलित हैं । 


अभिपष्राय ( ॥शाधं०णा ) 


किसी ऐच्छिक कर्म मे मनुष्य जो भी चाहता है वे सभी अभिप्राय हैं । किसी 
भी कम का अमभिप्राय पूछे जाने पर कोई एक चात बता दी जाती है; परे 
वास्तव में केवल वही अभिप्राय नहीं बल्कि वे सभी वातें जो हम चाहते हैं। मान 
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लें कि मुझे किस्ती से रपया लेने जाना है। वहा पहुंचने के लिए हम बस पकड़ने 
जा रहे हैं। यदि कोई यह पूछे कि उधर जाने का अभिप्राय क्‍या है तब हम 
बहुघा कह देते हैं कि अमुक व्यक्ति के यहा जाना हमारा अभिप्राय है। पर अभि- 
ग्राय हमारा केवल वही नहों वल्कि बस पकडना भी है । इसलिए अभिप्राय विविध 
प्रकार के हैं । 


“ (१) कर्म के तत्कालिक (777760806 ) और (२) दूरस्थ 
(76770/6 ) अभिप्राय--एक पिता अपने पुत्र को नहीं पढने के लिए द्राड 
देता है। यहा तत्कालिक अभिप्राय तो है उसे चोट पहुँचाने पर दूर॒स्थ अभिप्राय 
है अपने पुत्र की भलाई । तत्कालिक और दूरस्थ दोनों को मिलाकर ही सम्पूर्ण 
अभिप्राय हुआ । 


६०४ (२) आन्तरिक (7776' ) और वाह्य ( ०प्राछ' ) अ्रभिष्राय--यदि 
कोई विद्यार्थी किसी शिक्षक को केवल परीक्षा के समय ही सत्कार कर रहा हो तो 
उस कर्म का वाह्य अमभिप्राय तो आदर की भावना है पर आन्तरिक अभिप्राय 
है परीक्षा मे सफल होना। आन्तरिक और वाह्य अमिग्राय मिल्लकर ही किसी 
कर्म का सम्पूण अभिप्राय होता है। 

“ ४७“ ( ३) प्रत्यक्ष (0760) ओर परोक्ष (770॥760॥ ) अभिप्राय मिलकर ही 
किसी कर्म का सम्पूर्ण अभिप्राय होता है। यदि किसी दुश्मन का वध करने के 
लिए कसी ने गाड़ी को उल्लट दिया तो प्रत्यक्ष अभिप्राय तो दुश्मन को मारना ही 
था पर परोक्ष अभिप्राय हुआ गाड़ी में बठे हुए सभी यात्रियों की रत्यु । 

८2०7 ५ (४) चेतन (507800प8) और अचेतन (ध०0780008) अमभिप्रायों 
में भी अन्तर होता है। आधुनिक भनोविज्ञान ने मनुष्य के व्यवहार में उसके 
अचेतन मन का वहुत अधिक प्रभाव वतलाया है। हमारे कर्मो के चेतन अभि- 
आय से भिन्न अचेतन अभिप्राय भी हो सकता है। ऐसी स्थिति में मनुष्य अपने 
कर्मों का वास्तविक अभिप्राय स्वयं नहीं जानता । वह जिस अमभिपग्राय से दूसरे के 
समकज्ञ कोई कर्म कर रहा है वह केवल वास्तविक अभिग्राय का आवरण मात्र है + 
«४ (५) किसी राजनैतिक संस्था के एक ही कर्म में आदर्शगत ((07778)) और 


है 6 


द 


० पग्रारम्सिक आचार-शाज्त 


चस्तुनत (807७) अभिप्राय दोनों होते है। भारत की समाजवादी पार्टी 

नया हिन्द्र महासभा दोनो ही कांग्रेस सरकार को बदलना चाहती है। अत- 

(मो के बन्‍तुगत अभिप्राय एक ही हैं, काग्नेस सरकार को वदलना पर आदरशेगत 

अभिप्राय दोनों के मिन्न है। एक पार्दी इसलिए ऐसा चाहती है कि कार्मेंसी 

रझार 7 जीवादी है और दसरी इसलिए कि यह अशेक प्रगतिशील है । 

जिसी ऐस्डिक ऋम में जितने भी उद्देश्य होते है रभी अभिप्राय हैं । 

अभिप्राय में निन्नल्िखित बाते होती है--- 

./ ६) उ्म का मुख्य प्रयोनन (00ए0) डिसके लिए कम किया जाता है, 
(0) उस साधन का विचार जिससे सान्य प्राप्ति की आकाक्षा हे। 

पिता पुत्र की ठगट ठेता 6ै। वहा ठण्ठ ढना साथन है मुख्य लच्य को प्राप्त 

पघरने का । अभिप्राय में दह भी शामिल है । 


तक 


| 


श्र 


् 


(॥) बृट प्रत्याशित फतो का विचार। पुत्र को दरस्ड देने से उसे काट 
लेगा ऐसा ज्ञात रहता हे पर पिला बसा चाहता है क्योंकि उससे ही उसके वात्तक 
प्रयाशित फल्ञो का विचार भी 
लायक नहीं है पर हम वेसा भी 

सन 7 पर्योकि उसके शिना काम नहीं चलन सकता । 


प्सिप्राव » शामिल € जो टच्छा दिए जाने 


अमियाय न्‌ कि चुने हुए खच्य क्र साथन का विचार है इसलिए यह 
गाव हे आरिनत्र यो प्रकाशित करता है। ट्समें वह जिसके लिए कर्म क्रिया 
प्धात है (परछपकशर०) और वह शिसके निवारणाथ (॥880व ७५४९६) 
संस शोदा है, दोनो शामिल हें प्यर्थात ट्ससे प्रवतेक और निवारक दोनों हैं । 
गे यान पुत्र के हित के लिए उसे दगढह देता है । यहाँ पुत्र का हिते प्रवर्तक 
४ ेद ह आपे खिय उसे. किया जता है। दगठ देना, चोट पदचाना निवारक 
# दा “मरे आए भी सम होना है। छत मजे में अभिप्राय से प्रगोजन 
[ै034%5 ) है 7 रन (0 दोनों शामिल हैं 

प्रयाएन ग0सर०) और घअभिपव्नाय (9छ०ाधणा) 


हल जे 
3 अह्लनका ४ क+ वबैजअओा  क4 5 
56: + *> ३ कै + 


जम है... आर 
के 


कं 


लक गे 


साफ स्पा डर ्ड मि् जे द्वेन्चम भा प्ै 
सिय्म्यान्था ह#॥ के पर अन्य भावना और 
ग च्क अडज ऊ यु 

फीणण झानने ह आर ज्मि लादप मे ऋम प्ररित 


हुं #“क बल पा ्ाा रा रे लता हट राफे 4०क/" पा 
४7 #' ह३ ; बम प्र्ति होता रे उसे 


शआचारशातस्न का मनोवेज्ञानिक आधार ६१ 


विचार को अभिप्राय । अतः उनके अनुसार प्रयोजन कर्म का निमित्त कारण 
(९ीलं000 08086) और अमभिप्राय अन्तिम कारण (79) 6808९) है + 
उनके अनुसार अभिप्राग मे कमे के साथन का विचार शामिल नहीं है । पर यह 
मत डोपप्रणे है । ५#योजन अर्थात्‌ कर्म को प्रेरित करनेवाला वह है जिसके 
लिए कर्म किया जाता है अर्थात्‌ लक्ष्य का विचार और जिसके द्वारा लक्ष्य-प्राप्ति का 
विचार है अर्थात्‌ साधन । अत. दोनो ही कम के अन्तिम कारण हैं । प्रयोजन 
अभिप्राय का एक अश है। अभिफ्राय प्रयोजन की तुज्ञना मे अधिक व्यापक है + 
इसके अन्दर प्रयोजन शामिल है ओर साथ-साथ साधन का विचार भी । प्रयोजन 
सम्पूण अभिग्राय नहीं है। कर्म का प्रयोजन वह है जिसके लिए कमे किया जाता 
है। लक्ष्य का विचार सुखप्रद होता है। यह हमे कर्मों के लिए प्रेरित करता है + 
पर इसे प्राप्त करने के लिए किसी न किसी साधन का प्रयोग करना पड़ता है १ 
यह साधन सुखप्रद भी हो सकता है। अभिप्राय से ढोनो शामिल हैं, प्रवर्त्तक 
ओर निवारक । पिता पुत्र को उसके हित के लिए दर॒ट ढेता है। यहाँ लंक्ष्य 
है पुत्र का हित। यह खझुखग्रद है। इसी का विचार प्रयोजन हुआ । पर पुत्र 
के हिंत के साथ तत्काल॑ उसे हम चोट पहुचाना चाहते हैँ। चोट पहुंचाना उस 
लच्च्य को प्राप्त करने का साधन है। यह दुखप्रद है, निवारक है। पर यह भी 
उस कर्म का अभिप्राय है। प्रयोजन दूर॒स्त, आन्तरिक, वस्तुगत और बहुधा 
प्रत्यक्ष अभिप्राय है । 


चरित्र (४०7०८८००) ओर आचरण (८णाव५८') 


साधारणत- अच्छे आचरणत्रालों को चरित्रवान कहा जाता है। पर इस 
शब्द का यह वास्तविक अथ नहीं है । 
“चरित्र का अर्थ है मनुष्य की अपनी मानसिक और नेतिक प्रकृति 
जिसके कारण वह दूसरे मनुष्य से भिन्न हे। विवेक-बुद्धि (800709]709) 
मनुष्य का विशेष गुर है। इसके कारण ही मनुष्यों मे समानता है पर उनमें मेद 
भी होता है, उनकी शारीरिक प्रकृति (99980%] ८०षप्राए४00) या 
ध८नकी मानसिक और नेंतिक पृकछृति (ग्राहक) छत खाठाशत् 000587- 


६५ प्रारम्भिक आचार-शास््र 


+ंपक०) के कारण। मंनुष्य की मानसिक या नेतिक विशेषताओं को ही 
उसका चरित्र कहा जाता है। अब प्रश्न है कि उसकी मानसिक और नेतिक 
प्रकृति क्या है? मनुष्य की कुछ प्रद्गत्तियोँ जन्म से ही रहती हैं। आरम्भ में 
बहुत अशो मे वे ही हमारे कर्मो की निर्णायक होती हैं। जिस प्रकार की प्रवृत्ति 
होती है हमारी इच्छा भी उसी प्रकार की होती है। किसी काम में जब 
करें? या न करें? का इन्द्र होता है तो उन्हीं के कारण किसी एक ओर हम 
अआकते हैं। पर बचपन में हमारी क्रियाएं समान नहीं होतीं ॥ कभी तो हम उचित 
कर्म का संकल्प करते हैं ओर कभी अनुचित कम का | जेसे-जैसे हमारा विकास होता 
है वैसे-वेंसे उन प्रवृत्तियो का वुद्धि द्वारा नियंत्रण और परिष्कार कर उचित या 
अनुचित संकल्प करने का हमे अभ्यास पढ़ता जाता है। पहले तो हम कभी उचित 
आर कभी अनुचित इच्छा करते हैं पर पीछे हमारे संकल्प में एकता आ जाती है। 
अथह एकता अभ्यास के कारण होती है। जिस प्रकार साइकिल सीखना आरम्भ 
करने पर हम कभी गिरते और कभी नहीं गिरते हैं पर चलाने का अभ्याव हो 
जाने पर हमारी उस क्रिया में समरूपता ( प्रगति ) आ जाती है, 
उसी प्रक्रार पहले इच्छा एक समान न रहने पर भी पीछे किसी ओर इच्छा 
करने का अभ्यास हो जाने पर हमारे आचरण में समरूपता आ जाती है। 
विचार-प्रवत्ति भी उठ हो जाती है और प्रत्येक मनुष्य के विचार करने की 
रीति व्यक्तिगत हो जाती है। विशेष ढंग की इच्छा के अभ्यास.को ओर. विचार- 
रीति को मनुष्य का नतिक और मानसिक श्रकृति कहा जाता है। इसलिए 
चरिज्र का अथ हुआ संकल्प (इच्छा) का अभ्यास । अच्छे या बुरे चरित्र का 
मतलब्र हुआ जो अभ्यासपूर्वक अच्छा संकल्प करे या बुरा अथर्ति अनुचित 
संकल्प करे । 

चरित्र स््रभाव से भिन्न है क्योंकि स््रभाव प्राकृतिक है। यह नेतिक 
जीवन का प्राकृतिक उपरादान ( 06७78 ) हैं। स्वभाव सभी _ सहजात 
अवृत्तियो और वासनाओ को कहा जाता है। पर चरित्र अर्जित होता है। 
यह उसऊी स्व॒तन्त्र इच्छा-शक्ति का कार्य है। इसमे मनुज्य की इच्छा, इच्छा- 
संघर्ष, विचारना अर्थात्‌ विवेक्र और लक्ष्य का विचार ही कांस करता है १ 


् 
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उसके सामने परिस्थितिया रहतीं है ; कभी-क्रभी उन्हीं परिस्थितियों के अनुसार 

: और कभी उनके विपरीत भी वह कार्य करता है। दूसरे प्राणियों से उसकी 
क्रिया इसी में भिन्न है कि वे प्रेकृति के अनुकूल या स्वभाव के अनुसार ही क्रिया 

(करते हैं पर मनुष्य मे स्वतन्त्र इच्छा-शक्ति है। वह उचित-अनुचित का विचार 
कर अपनी स्वतन्त्र इच्छाशक्ति के अनुसार कर्म करता है। हम अपने चरित्र का 
स्वयं निर्माण करते हैं। अच्छे संकल्प का अभ्यास डाल कर अच्छा चरित्र और 
बुरे संकल्प के अभ्यास से हम बुरा चरित्र बना डालते हैं। इस प्रकार मनुष्य के 
चरित्र में विकास सम्भव है । 


हा दो अवसर पर अच्छे कम कर लेने पर चरित्र अच्छा नहीं हो जाता ॥ 


सदा उचित इच्छा रखने पर ही किसी का चरित्र अच्छा कहा जा सकता है। 


आचरण ( 0०07००४ ) मनुष्य का ऐच्छिक या अभ्यासजन्य कर्म है। 
ऐच्छिक कर्मों मे मनुष्य की ऋछा, संकल्प आदि रहते हैं। यह मनुष्य का सचेतन 
इच्छा-युक्त कर्म है। किसी अवसर पर इच्छापूर्वक जो कर्म मनुष्य करता है वह तो 
जिस प्रकार वह सदा इच्छा करता आया है उसी पर निर्भर है। इसलिए आच- 
रण इच्छा के अभ्यास” अर्थात्‌ चरित्र पर निभर है। आचरण मनुष्य के चरित्र 
- * का व्यक्त (7728060 ) रूप है। इच्छा करने का अभ्यास जैसा रहता 
है मनुष्य का किसी अवसर पर वसा ही आचरण होता है । आचरण किसी अव- 
सर पर की गई इच्छा को कहा जाता है। इसलिए चरित्र का सम्बन्ध हमारे 
सम्पूर्ण व्यक्तित्व से है, आचरण का हमारे कर्म से। दोनों का सम्बन्ध वेसा ही 
है जैसा बच्त का.जड ओर उसके फल में सम्बन्ध रहता है। दोनों का पारस्परिक 
सम्बन्ध है (जो चरित्र होता है बेंसा ही आचरण होता है और जैसा आचरण 
होता है वेंसे ही चरित्र का निर्माण होता है । 


मनुष्य का आचरण उसके चरित्र पर निर्भर है। पर वाह्म परिस्थितियों भी 
अंशत उसके आचरण को प्रभावित करती हैं । भौतिक और सामाजिक वातावरण 
डी वाह्य परिस्थितिया हैं । 


६७४ ग्रारस्सिक आचार-शातत्र 


इस विचार से ऐसा प्रेतीत होता है कि मनुष्य के आचरण के निर्धारक दो तत्त्व 
हैं, एक उसका चरित्र और दूसरी वाह्म परिस्थिति। पर चरित्र और वाद्य 
परिस्थिति को विल्कुल्त स्वतंत्र मान लेना भूल है। वाह्म परिस्थितिया चरित्र से 
पूरतः स्वतंत्र नहीं हैं। किसी भी स्थिति या वातावरण को परिस्थिति मानना, 


-जिससे हम कोई कम के लिए वाध्य हों, हमारे चरित्र पर निर्भर है। एक ही परिं- 


स्थिति हमे कोई कर्म के लिए वाध्य करती है और दूसरे को नहीं । अपनी जान जाने 
के डर से किसी को ड्बने से वचाने हम नहीं जाते पर कुछ लोग उसकी परवाह न 
करके पानी में कूद जाते हैं। डूबने का डर हमारे कर्म के लिए एक परिस्थिति हुई 
जिससे उचित कम के लिए मजबूर हुए पर वही दूसरे के लिए कोई वाघक परिस्थिति 
नहीं हुईं । इसलिए वाद्य वातावरण ही केवल परिस्थिति नहीं है वल्कि उस वातावरण 
को परिस्थिति मानना हमारे चरित्र पर निर्भ हे । 
अभ्यास ( +2०[0), ज्ञान ओर सदगुण (४ ##६प५७8) 

ऐच्छिक कर्मों को वार-वार करने से उसका अश्यास हो जाता है। आरम्भ 
में ऐच्छिक कर्मो के लिए संकल्प तथा प्रयत्न की आवश्यकता होती है पर वार-बार 
वही करते रहने से उसके लिए संकल्प या चेतना की आदश्यकक्‍्ता नहीं रहती | वह 
कर्म आप से आप बिना प्रयक्ष और संकल्प के शीघ्र ही सम्पन्न हो जाता है । 
यही अभ्यास है । अत अभ्यास इच्छा-युक्त कर्म नहीं पर इसका प्रारम्भ इच्छा- - 
युक्त कर्मों से होता है। यह गोण रूप से ऐच्छिक कर्म है। इसका महत्त्व नेतिक 
जीवन से कम नहीं । किसी आचरण के अभ्यास से ही चरित्र का निर्माण 
होता है ।सुकसत ने ज्ञान को ही धर्म (सदूगुरा ) कहा है। बहा ज्ञान का 
अथ है विशेष अवसर मे मनुष्य के कर्त्तव्यों का ज्ञान। ऐसा ज्ञान नेतिक विवेक 
से ही सम्भव है ।“ पर अरस्तू ने धर्म को अभ्यास कहा है। नेतिक विवेक के 
रहने पर भी हम बुरे कर्म करते हैं। नेतिक विवेक से हम किसी कर्म को उचित 
समझ होते हैं. पर उसके विपरीत अनुचित को ही करते हैं। इसलिए कर्तव्यों के 
अभ्यास से ही धर्म की उत्पत्ति होती है । हि 

वास्तव मे धर्म के लिए विवेक और अभ्यास दोनों आवश्यक हैं । नेंतिक 
गुणों की पहचान और उसी का वार-बार आचरण अर्थात्‌ अभ्यास आवश्यक है । 


आचारशात्न का मनोवेज्ञानिक आधार ६५. 


अतः मेकेंजी का विचार मान्य है कि घर्म में विवेक और अभ्यास दोनो हैं । 
अरस्तू ने ठीक ही विचारा है कि धामिक मनुष्य वह है जो एक वार नहीं वल्कि 
वार-वार कर्तव्यों का आचरण करता है और उसमे उसे आनन्द की अनुभूति 


होती है। 


चरित्र का विकास टी 

मानव चरित्र-स्थायी नहीं होता । उसके जीवन-काल में इसका विक्रास होता 
रहता है । चरित्र का विकास निम्नलिखित वातो पर निर्भर है --- 

(।) संकल्प-बल तथा संयम के अभ्यास पर, 

(॥) नतेक आदर्श की व्यायक धारणा तया कर्त्तव्य की गद्दरी अन्तद्व ष्टि पर 

(0॥)) कर्तंव्यों के नित्य पालन पर, और 

() कर्मों में सच्चाई और सदाचार पर । 

चरित्र के विकास में समाज का अत्यधिक प्रभाव होता है। मनुष्य के 
मानसिक जीवन के विकास में सामाजिक प्रभाव का अधिक महत्व है। समाज 
के द्वारा हमारे कर्मों की प्रशंसा और निन्दा होने से उसीके अनुकूल हमारे कर्म 
होते हैं और हमारा वसा ही चरित्र होता है। अत आत्म चेश्रा के साथ-साथ 
सामाजिक प्रभावों के द्वारा ही चरित्र का विकास होता है ।*< 


नंतिक दोष ओर प्राकृतिक दोष (०073] ९एा। 2706 ३६ए/-३९४॥।) 


जब इच्छापूर्वक किसी मानव कर्म का परिणाम खराब हो तो 
उसे नेतिक दोष कहा जाता है | यह मनुष्य की स्वतंत्र इच्छा का 


- आचार-शातत्र मे इस वात के विचार का महत्त्व नहीं है कि चरित्र केते बना, 
इसका विकास केसे हुआ, किन्तु इस वात का कि चरित्र के बनने के लिए क्रिन-किंन 
तत्वों की आवश्यकता है । चरित्र के बनने मे वातावरण ई'ट-गारे का काम करता 
है पर जिस प्रकार बिना कारीगर के ईटरे से भव॒न-निर्माण नहीं होता उसी 
प्रकार विना ख्वतेत्र-इच्छाशक्ति के चरि नहीं बन सक्रता। स्वतंत्र इच्छाशक्ति 
उस कारीगर के समान है जो भवन का निर्माण करता है। 
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छ 52 4.70... लेद 
पाँचवाँ पृरिच 
नेतिक चेतना (१९०४वां ८075८0957255) 


नै तक चेतना का अश--चेतना का अर्थ है वोध या जानकारी । अतः 
मैतिंक चेतना का अथ है नतिक गुणों का वोध । उचित-अनुचित, धर्म-अधरम, पाप- 
पुण आदि नेतिक गुण हैं और उनके विचारने मे जो मानसिक्र स्थिति और कियाएँ 
होती हैं, उन्हें ही नतिक चेतना कहा जाता है । 
नेंतिक चेतना के तत्त्त-- नतिक चेतना एक जटिल मानसिक स्थिति 
। इसमें किसी विपय का ज्ञान, भावना और क्रिया वत्तमान रहती है । 


जि 


लिए इसमें तीन तत्त्व हें-जानात्मक ((02009४७), भावात्मक (60 (76) 
ओर क्रियात्मक (८07&४ंए०८) । 


९- ज्ञानात्मक तत्त्व (0027५५9९ 8८८०४५)--नेतिक चेतना में 
नतिक्र भेठो का ज्ञान रहता है । अत इसमें निम्नलिखित तत्त्व हैं.- 

(क) नेंतिक गुणों अर्थात्‌ उचित और अनुचित के भेद का ज्ञान । 

(ख) इस वात का ज्ञान कि नेतिक निर्णय का विषय ऐच्छिक कर्म 
4 $ ऐब्छिक कर्म मे लक्षय और साधन का पृ ज्ञान रहता है और 
 आत्मचेतन प्राणी की स्वयं संचालित क्रियाएं हैं । 

(गौ) नतिक निग्रम की चेतना--नेतिक निर्णय किसी नियम के आधार 
पर ही होता है । अत इसमे नतिक नियम की भी चेतना रहती है । 

(घ) नेतिझक नियम किसी आदर्श की पूर्ति के साधन होते हैं। अतः 
नेतिक चेतना में नतिक आदश का भी ज्ञान रहता है । 

(ड) नेंतिक निर्णंत्र निर्णयात्मक शक्ति के हारा होता है । अतः 
नतेरे चेतना का सम्बन्ध नतिक शक्ति से भी है। 


/ण 


हर 


जा 
के 


चर हक कर. दर 
नातेक चंतना ध्ह 


(वे नेतिक निर्णोयों में नैतिक-बंधन का भी वोध शामिल है । ऋच्छे 
क्रमों को करना चाहिए और बुरे कमों को नहों करना चाहिए । “चाहिए? 
का बोध नतिक निर्णय में रहता है। अन नैतिक चेतना में दायित्व का 
वोध भी है । 


(छ) दायित्र से सम्बद्ध अधिकार का वोब है । अत नतिक चेतना में 
नंतिक अधिकार का भी वोध है । 


(ज) अच्छे - कर्मों के करने पर जो गुण ओर बुरे कमो का आचरण 
करने से जो दोष हम अजन करते हैं, उसकी भी चेतना रहती है। 


(फ) ऐच्छिक कर्मों के लिए व्यक्ति स्वर्यँ जिम्मेबार होता है क्योकि वे 
कर्म उसके अपने हैँ । अतः नेतिक चेतना में जिम्मेवारी? की भी चेतना 
रहती है 

(न) जँसा कर्म कोई वरावर करता आया है उसे उसी के अनुसार 
धार्मिक था अधामिंक विचार किया जाता हैं। अत. वर्म-अबर्म की भी 
चेतना इसमे वर्तमान रहती है। 


२-भावात्मक तत्त्व (8860(7ए8 ६80॥.07'8)-नेतिक चेतना केवल वौद्धिक 
नहीं है, इसमे भाव भी वत्तमान रहते हैं। जब किसी कमे का नेतिक निर्णय 
होता है तो प्रशंसा या निन्‍दा के भाव अवश्य रहते हैं । यदि कर्म अच्छा है तो 
प्रशंसा के भाव ओर कर्म बुरा तो निन्‍दा के साव रहते हैंँ। इन भावनाओं को 
नेतिंक भावना (७०७) 86077७7) कहा जाता है। नेतिक चेतना का 
यहीं भावात्मक तत््व है। नतिक निशणंयों के साथ नेंतिक भावनाओं के रहने का 
यह अर्थ नही है कि वे ही नेतिक निर्णात्रो के आधार हे । हमसे अच्छी था खराब 
भावना उत्पन्न करने से कोई कम अच्छा या बुरा नहीं होता । ये भावना नेतिक 
निणेयों के उपरान्त होती है । 


३--क्रियात्मक तत्त्व (0०78 ४/ए9० 480007&)--नेतिक चेतना मे 
नैतिक आवेग और चुनाव की क्रिया भी वर्तमान रहती है । 


ग्रारम्भिकर आचारशाद्र 


(क) नतिक आवेग (४07७ 77प६७)-बैंसे कर्म जो उचित विदचारे 
जाते हैं उनके आचरण की प्रवृत्ति होती है और जो अनुचित विचारे जाते हैं 
उन्हें नहीं करने की प्रत्त्ति होती है। अच्छे कर्मों को करने की इच्छा और 
बुरे कर्मों को नहीं करने की इच्छा होती है । 

(ख) चुनाव की क्रिया-करने और नही करने के संघर्ष के कारण चुनाव 
की किया होती है। हम बसे कमो को, जिन्हें अच्छा विचारते हैं, चुन लेते हैं 
और उन्हें ही करने का निश्चय करते हं। अन नंतिक चेतना में चुनाव की 
क्रिया भी वत्त मान है । 


ज्र < >> * के 
नैतिक चेतना की निम्नल्वनिखित विशेषताए' हे:- 
(के) यह आवश्यक रूप से प्रभुत्वात्मक है--जब भी इस बात की चेतना होती 
हैँ कि कोई कर्म उचित या अनुचित है तो बसे कर्मों को करना या नहीं करना 
च्याहिए, की चेतना होती है| ऐसी अवस्था में हमे दायित्र की चेतना रहती है। 


(ख) यह मुख्यत सक्रिय है-नेतिक निरणेय्र का विषय ऐच्छिक कर्म है। 
ऐच्छिक कर्मों में ही नेतिक गुणों की चेतना होती है, निष्क्रिय अनुभूतियों में नहीं । 
इसलिए यह मुख्यत सक्रिय अवस्था है। 


(ग) यह मुख्यत सामाजिक हे-नेतिक कर्म वे हैं जिनका समाज पर 
असाव पडता हों । अत इस चतना में सामाजिक प्रभाव्रो की भी चेतना रहती है । 


(घर) नतिक चेतना में भावना का सी समावेश रहता हैं। कर्म के उचित 
रहने पर प्रशसा ओर अनुचित रहने पर निन्‍्दा के भाव रहते हैं । 


(ट) यह विचारयुक्त होता हैं! नतिक निणय में कर्मों की तुलना किसी 
मापठगड़ से की जाती है, अब इससे चिन्तन की आवश्यकता होती है । 


नंतिक चेतना की स्थितियां (2णावाधंणा७) 


नतिक चेतना में नतिक भेटो का जान आवश्यक है, अत यह निम्नलिखित 


स्थितियों में ही सम्भव हैं “-- 


ग्र 


नैतिक चेतना ७१ 


() आत्मगत स्थितियाँ ;-- 
(क) ऐड्ड्िक कर्म का ज्ञान । नेतिक गुण ऐच्डिक कमों में ही होते हैं, 
अत , ऐच्छिक कर्म का ज्ञान आवश्यक है। 
(ख) नेतिक शक्ति--नेंतिक गुणों के ज्ञान के लिए नेतिक शक्ति भी- 
आवश्यक है । 


(ग) नतिक सिद्धान्तों को कर्मों पर लागू करने की वौद्धिक शक्ति अर्थात्‌ 
विवेक । 
(7) विषयगत स्थितियाँ :-- 
(क) उन परिस्थितियों का रहना आवश्यक है, जिनसे यह अवसर 
मिलता है । 


(ख) अन्य व्यक्तियों से अपना सम्बन्ध । 


(ग) कोई नंतिक आदश । 


नेतिक चेतना की उत्पत्ति 
नतिकता चेतना की उत्पत्ति के विंपय में दो मत हैं--- 


(0) अनुभववाद--इस मत के अनुसार वाल अवस्था के अनेतिक अनुभवों 
से ही नतिक चेतना का विकास होता है। जन्म से नेतिक चेतना वर्त्तमान नहीं 
रहती । वचपन मे हमे विशेष कर्मों को उचित या अनुचित सिखाया जाता है। 
उस अवस्था में हमारे लिए वे कर्म अनंतिक रहते हैं, इसलिए कि हममे नेतिक 
गुणों की चेतना नही रहती । वडकर हमे पूव अनुभव के आधार पर ही नेतिक 
गुणों की चेतना होती है । 


(7) अन्त अनुभूतिवाद ( वगराषिंह 07389 )--उस मत के अनुसार 
मनुष्य का स्वभाव ही नेतिक हैं। शारीरिक और वौद्धिक विकास के साथ- 
साथ उसकी नतिक प्रकृति का भी विकास होता है। जिस प्रकार बचपन में 
उसका विवेक, उसकी प्रकृति का एक तत्त्व, अस्फुटित रहता है पर धीरे-धीरे 


डर ग्रारम्भिक आचार-शात्घ 


उसका विकास होता है, उसी प्रकार नतिंक चेतना, उसकी प्रदृति का एक तत्त्व 
बचपन में अस्फटित रहता है और धीरे-धीरे उसका विकास होता है। नेंतिक 
चेतना का विकास बुद्धि के विकास पर निर्भर है। इसलिए अनुभव से नतिक 
चेतना का विकास नहीं होता । अनुभव नतिक्र चेतना के विकास में केवल 
सहायक है | 


नेदिक भावना (#०/8॥ 5९0॥४०7(8) 


नेतिक चेतना में भावनाओं का भी समावेश रहता है । इन भावनाओं 
गा 9० € 
को नंतिक भावना कहा जाता है। नेंतिक्र भावना का क्‍या अथ है 


सैतिक भावना का अथ--किसी भी कर्म का नेतिक निर्णय करने पर 
उसे उचित या अनुचित विचारा जाता है। कर्मों को उचित-अनुचित विचारने 
पर जो भावना या भावनाएँ उत्पन्न होती हैं, वे हीं' नतिक भावनाएँ हैं! 
किसी वस्त्रु के सुन्दर और कुरूप विचारने पर जो भावनाएँ होती हैं, 
वे सौन्दर्य-सम्बन्धी भावनाएं हैं; किसी वस्तु के ज्ञान होने पर जो भावनाएँ उत्पन्न 
होती हैं वे बौद्धिक भाषनाएँ हैं; उसी प्रकार कर्मों के नतिक गुणों के विचारने पर 
जो भावनाएं होती हैं वे नेतिक भावनाएं हैं। ये तीनो एक दूसरे से भिन्‍न हैं । 
नेतिक भावना मे ()) नेतिक आदशों के प्रति श्रद्धा होती है और (0 कर्म को 
उचित विचार करने पर सन्तोप की भावना ओर अनुचित विचारने पर असम्तोप की 
भावना होती है । असन्‍्तोष की भावनाएं लज्जा, पश्चताप आदि भे और सन्‍्तोप 
की प्रशंसा, आनन्द, आदि से व्यक्त होती है । 


बे विशे का 5 55223 

नतिक भावना की विशेषताए --नेतिक भावनाओं के स्वरूप से यह स्पष्ट 
है कि वे ()) नि स्वार्थ, (3)) व्यावहारिक, (77) नियामक तथा (9) सामाजिक 
होतो है । 


(7) नि स्वार्था--ऐसी भावनाएं किसी स्वार्थ की पूर्ति के लिए नहीं उत्पन्न 


होती है । 
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(7) व्यावहारिकता--नतिक भावनाएं हमारी क्रियाओ को प्रभावित करती 
हैं। यदि सनन्‍्तोष की भावना होती है तो हम वेसे कमों की ओर ग्रद्नत्त होते है । 


(7) नियामकता--नेतिक निर्णय में दायित्व की भावना रहती है। अतः 
वे अच्छे कर्मों की ओर हमें उत्तेजित करती हैं । 


69) सामाजिकता--उचित या अनुचित का प्रश्न सामाजिक व्यवहारों 
के साथ ही उठता है । अत. नेतिक भावना में सामाजिक चेतना भी रहती है + 


न हरी ९... २... किक री. 
नेंतिक भावना का गिल ने नतिक भावनाओं के वर्गी- 
करण की चेष्टा की है । ४ कालडरवूड ने वतलाया है कि नतिक भावनाओ के मनो- 
वेज्ञानिक स्वरूप मे भी अन्तर होता है। यह अन्तर जिसका नेतिक निर्णय 
किया गया है उसपर निर्भर है। हम किसी कर्म का मल्याकन (निर्णंय्र) करते 
हैँया किसी व्यक्ति का । व्यक्ति में निर्णय स्वयं अपना हो सकता है या अन्य 
०0 की ७५ बढ ब्लू 
का। इनसे नतिक भावनाएं भी भिन्‍न होती हैँ। उन्हें तीन वर्गो म॒ रखा जा 
सकता है, (!) कर्मों के नेतिक निर्णय में जो नतिक भावनाएं होती हैं, ( 
अपना निर्णय करने पर जो नेतिक भावनाएं होती हैं और (॥7) अन्य का नेतिक 
(निर्णय करने पर जो नेतिक भावनाएं होती हैं। 


इन तीनो के अतिरिक्त नतिक आदर्श के लिए जो श्रद्धा की भावना होती हैं, 
यह भी नंतिक भावना का ही एक्र प्रकार है। 


हक. 


५”कर्मों के निर्शय करने पर यदि वह उचित है तो सुखात्मक भावनाएं और 
अनुचित तो दु खात्मक भावनाएं होती है । 
जग । 
५“अपना निर्णय करने पर आत्म-ग्लानि या आत्मसन्तोप की भावनाएं 
होती है। ध्यात्म-ल्ानि की भावना प्रायश्चित का रूप ले लेती हे। अन्य 
व्यक्तियों का निर्णय करने पर प्रशंसा या निन्‍्दा की भावनाएं होती हैं । ये 
भावनाएं प्रेम या घृणा का रुप ले लेती हैं। 
इनके अतिरिक्त नतिक आदशों के लिए श्रद्धा की भावना होती है । 


डे प्रारम्भिक आचार-शातक्न 


नैतिक भावना की उत्पत्ति-. 

नेतिक भावना नेंतिक गुणों से उत्तेजित होती है । थ्रत उन्हीं की भाँति ये भी 
मौलिक हैं | -“अनुभववादियों ने स्वार्थ या पराथ की भावना से इनकी उत्मत्ति 
बतलाया है। उनके अनुसार स्वार्थ या पराथ की भावना से नेतिक भावनाओं 
का विकास हुआ है। पर यह मत मान्य नहीं है क्योकि भावना रँ अनुभूतियों से 
अधिक प्रवल होती है। ढइसरे यह भी कि नंतिक भावनाएँ विश्वास पर 
आश्रित हैं। वे मौलिक हैँ और मनुग्य में अन्य भावनाओं की भाँते 
स््रभावत हैं । 


«८ नैतिक भावना और नेतिक निर्णय में सम्बन्ध (०४६० 


9९६४९९॥ ०7०४) 5७॥४॥78॥६ 2॥ | 03] ॥772९77870) 


नतिक चेतना में दोनों तत्त्व हैं, वोद्धिक और रागात्मक। दोनों में कोन 
आशथमिक है अर्थात्‌ नेतिक निणेय पर नेतिेक भावना आश्रित है या नेतिक भावना 
पर नेतिक निर्णय ” यदि हम किसी कम का निर्णय करते हैं कि वह उचित है 
तो हममें सुखात्मक भावना की अनुभूति होती है, इसमें कर्मों से सुखात्मक 
भावना की अनुभूति होती है इसलिए वह कर्म उचित विचारा जाता है या वह 
कर्म उचित विचारा जाता है इसलिए सुखात्मक भावना की उत्पत्ति होती है” 
इसके विषय में दो विरोधी विचार हैं । 

/ () नतिक इन्द्रिययाद (४००७ 86788 2]॥6९०07ए)--इस मत के 
अनुसार नेतिक भावनाएँ नैतिक निणेय के आधार हैं। कमों से नेंतिक भावनाएँ 
उत्पन्न होती हैं ओर जेसी भावना होती है बेप्ा ही गुण उस कम में विचारा 
जाता है। यदि कर्मों से खुखात्मसक भावनाओं की उत्पत्ति हुईं तो- वह' उचित 
ओर यदि दुखात्मक भावना की तो वह अनुचित निर्णय किया जाता है। 
अत नेतिक भावनाओं पर ही नेतिक निर्णय आश्रित है । 


(४) बुद्धिवाद (७४078 7970)--इस मत के अनुसार नैतिक निर्णय पर 
ही नतिक भावना आश्रित है। कर्मों को उचित या अनुचित निर्णय कर लेने 
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पर, सुखात्मक या दुखात्मक भावनाएं उत्पन्न होती हैं। यदि कर्मों के नेतिक 
गुणों का पहले वोध हो जाय तो भावनाएं उत्तेजित किनसे होंगी ! कर्मों में 
नेंतिक गुणों का वोध होने पर वे गुण ही हमसे भावनाओं को उत्तेजित करते हैं । 
कर्मों के अनुचित रहने पर सुखात्मक्ष भावगा और उचित रहने पर दुखात्मक 
आचना उत्तेजित होती है । 


उपरोक्त विचारों में घुद्धिधाद ही मान्य है। नेतिक इन्द्रियवाद में अनेक 
कठिनाइयों हैं । 

(0) नेंतिक इन्द्रियवाद के अनुपार नेतिक निणेय भावनाओ पर आश्रित हैं । 
पर भावनाएँ अन्ध और वेयक्तिक' होती है, अत भिन्न व्यक्तियों में वे भिन्न रहती 
हैं। इसलिए एक ही कर्म का मूल्य भिन्न व्यक्तियों के लिए भिन्न हो जायगा । 


(09) नेतिक भावनाओं में दायित्व की भावना कहाँ से आती है * 


(77) कर्मों में यदि नेतिंक गरुणो का वोध न हो तो भावनाएँ उत्तेजित 
किससे होती हैं? अत. नेतिक भावना के पहले नेतिक गुणों का ज्ञान 
आवश्यक है । 


(९) अन्तर्निरीक्षण से भी नेतिक् निणय का प्राथमिक स्थान का प्रमाण 
मिलता है। 


(५) मनुज्य की प्रकृति मे बुद्धे का भावना से अधिक महत्त्ववूर्ा स्थान है । 
साधारण वुद्धि से ही यह अधिक प्रभावित होते हैं। अत नतिक निरणेय ही 
आधार है नतिक भावना का पर नतिक निणुय भावनाशून्य नहीं है। भावनाओं 
का भी नेतिक निरणयों पर प्रभाव पढता है। भावनाओं का नैतिक जीवन पर 
कम प्रभाव नहीं है । प्रचत्तित रीति-रिवाजों से हमारी भावनाएँ सम्बन्धित हो 
जाती हैं और हमारे जीवन तथा हमारे नेतिक निर्णयो पर उनका प्रभाव पडता है। 


नेतिक भावना का कार्य--नतिक भावनाएं कर्मों के नैतिक ग्रुण के 
मापदंड नहीं हैं, पर उनका भी नेतिक जीवन में वहुत महत्त्व है। नेतिक 


७६५ प्रारम्भिक आाचारशात 


के 
भावनाओं को अन्त करण की खनि (ए०0408 0< 007800॥08) कहा जाता 
है। वे को की नेतिकता के मायदंदड तो नहीं हैं पर नेतिक गुणों का उनसे 
संकेत अवश्य मिलता है। कोई कर्म यदि हममें सुखात्मक भावना उत्तेजित करता 
है तो इससे हम डसे उच्ति कर्म नहीं कह सकते । पर यदि कोई कर्म उचित है तो 
उससे सुखात्मक भावना की उत्पत्ति होती है। अत. भावना कर्मी के नतिंक गुर्णों 
का मापदंड नहीं है पर संकेत अवश्य है। अत नेतिक भावनाओं का 
साके तेक मृल्य है। 

५». नेतिक भावनाएं हमे अच्छे कर्मों की ओर उत्तेजित करती हैँ और बुरे कर्मों 
से वचाती हैँ। अच्छा कर्म करने पर उल्लास और बुरा कर्म करने पर पीडा का 
अनुभव होता है। अत नतिक भावनाए' एक प्रकार के नतिक अनुमोदन हें । 

“ पर वार-बार बुरे कर्मों के करने पर भावना शत्य होती जाती है। पहली बार 
हत्या करने पर जिस पीढा का मलुण्य अनुभत्र करता है तह ह#॑ई बार हत्या 
कर लेने पर वैसा अनुभव नहीं रहता। पर भावना शाज्य होने पर मलुम्य 
मनुष्य नही रह जाता, वह पशु हो जाता हैं । 


“ नेतिक चेतना की उत्पत्ति तथा विकास (0580 क्षाव हुल्०शध 
णी ग्रा0तठां ८गा5इटां०७57255) 


मरुप्य की नतिक प्रह्षति (०8) 7&॥घरा'8 ० 7877)--मनुत्य एक 
नतिक प्राणी है। उसमे केवल आत्म-चेतना ही नहीं नेतिक चेतना भी स्भावतः 
रहती है । उचित-अनुचित, दायित्व आदि की चेतना उसमे स्वाभाविक है । 
मानव-जीवन के अन्य आवश्यक तत्त्तो' (जैसे बुद्धि ) की भांति इसका भी किसी 
व्यक्ति मे धीरे-धीरे विकास होता है । जिस प्रकार बचपन मे विवेक या 
बुद्धि का सबंथा अभाव नहीं रहता वल्कि वे वीज रूप में वत्त मान रहते हैं. और 
धीरे-धीरे उनका विकास होता है बसे ही नैतिक चेतना का व्यक्ति के जीवन 
में कभी सवंथा अभाव नहीं रहता वल्कि बीज रूप से धीरे-धीरे उनका भी 
विकास होता है । इसलिए अनैतिक शक्षियों से नैतिक चेतना की उत्पपत्ति नहीं 


५, 
नंतिक चेतना हि 


होती न जय हा | जप 
टती। यदि मनुष्य के स्वभाव से नेतिक चेतना नहीं होती तो फिर वह 
उत्पन्न केंसे हो जाती है ” इसलिए मनुष्य स्वभाव से ही नेतिक है । 


व्यक्ति से नेतिक चेतना का विकास उसकी अन्य शक्षियों की भाति धीरे- 
वीरे होता है। पर मानव जाति में नैतिक चेतना का विंकास केसे. हुआ, 
हसें इसका विचार करना है । 


भनुष्य स्वभाव से ही नैतिक है, “इसलिए आंदि कांलेंसे ही नैतिकतों 
का बीज उनमे निहीत है ।४ स्पेस आठि विचारको का मत कि 
मनुष्य में नैतिकता का विकास अनैतिक तत्त्वो से हुआ है, मान्य नहीं है । 
अनैत्रिक से नैतिकता का विकास क्से सम्भव है? अनैतिक मानव नेतिक 
केसे होगा १ वन्दर-याघ प्रक्ृषति से मनुष्य में प्रेम और सहानुभूति की उतत्ति या 
विकास कैसे होगी ? अत मनुष्य अपने अस्तित्व-काल से ही यदि विकसित रूप में 
नहीं तो अविकासित रूप से नैतिक है । किसी न किसी रूप में नेतिकता अर्थात्‌ उचित- 
अनुचित भेठ-जान मनुष्य में आरम्भ से ही है । मनुष्य की वर्वर अवस्था के इतिहास 
से अनुचित का भ्री उसमे नैतिक मेदो की चँतना का प्रमाण मिलता है । समाज- 
आास्त्रियों ने बताया हैं कि जंगली जातियो मे भी आचरण के नियम हैं | उनके 
आचरण भी क्‍या करना चाहिए”, या क्या नहीं करना चाहिए इसी दृष्टिकोण से 
संचालित होते हें | , पर उनके विचार में अन्धविश्वास और विवेक का अभाव 
मिल्लनता है। ४“ईस्टरमार्क ने नेतिक विचारों के विषय में वतल्ाया है कि 
जंगली जातियो के अनेक नेतिक्र विचार आज के सभ्य समाज के नैतिक 
विचारों के समान हैं । जाने ने वतल्लाया है कि नेतिक दृष्टि से ढेश और 
काल को अलग या भिन्‍त नहों कर सकते हैं । भिन्‍न आचार-विचार 
रहने पर सी मनुष्य-मनुष्य के नेतिक पिचारो में आन्तरिक समता मिली 
है। पर आरम्भ में नैतिक विचार विवेकयुक्त नहीं रहता । इसका 
आरम्भ परिचितनो ((ध४0708) से होता है और है जिक प्रगति के 
साथ-साथ यह विवेकयुक्त (२०६॥७०४ ४०९) होता है ।४ बोसाक्वे ने इसी 
जद को दूसरे रूप में व्यक्त किया है । उसके आधार पर नेतिक विचार और 


८ प्रारम्सिक आचारशात्र 


बय५, #० 


नेतिकता के त्रिचार (0०9) 068 थातदे 4089 &90०0॥ 770०78॥॥05) 
में अन्तर है | किसी नैतिक विचार से हम प्रभावित हो सकते हैँ पर यह 
आवश्यक नहीं कि हमने उस विचार का चिन्तन क्रिया हो। जब हम उन 
विचारों का चिन्तन करते हैं, तो वह नेतिकता का विचार (629 0 
प्र0/007) हुआ । मेऊेन्री ने नेतिक्ता के विचार को नैतिक-सिद्धात 
का विचार (9४४09) 709:) कहा है । नैतिक विचार थे हैँ जिनके 
सिद्धातों पर विचार नहीं किया जाता, उनका पालन किप्रा जाता है। नेतिकता 
का विचार वह है जिसमे सिद्धातों का विचार ओर मीमासा होती 
है। आज के युग में भी हम अधिकतर नेतिक विचारों की 
मीमासा नहीं करते । मनुष्य: अधिकतर नेतिक विश्वासो के आधार पर 
आचरण करता है, नतिक विवेक के आधार पर नहीं; अत नेतिक 
चेतना का विकास नेतिक विचारों से भेतिकता के विचार की ओर 
वे मानते हें । 


» नेतिक चेतना का विकास-क्रम 


मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है । पर समाज का रूप सदा से 
एकसा नहीं है । समाज के भी भिन्‍न रूप हैं और उनका विकास 
होता रहता है | नेतिक चेतना का सामाजिक परिवत्त नों के साथ-साथ विकास 
होता है । जेंसा समाज, वैंसे उसके नैतिक विचार । मनुष्य के नैतिक 
विचारों के इतिहास से यह स्फ्ट है कि नेतिक्ता का प्रारंभ प्रचलनों से 
हुआ है। मनुष्य वरावर समुदाय (जा07|) में रहता है । समुदाय का 
आदि रूप ऊऋ्ुण्ड, परिवार, जाते, आदि हैं। एक वंश के लोग एक 
झुए्ड मे और इसी प्रकार अलग-अलग कऊ्रुरडो में वे रहा करते थे। 
किसी कुण्ड के प्रत्येक व्यक्ति में यह चेतना कि वह उस कुण्ड का 
अश है प्रवल रहती थी । उनकी समान रूचि, समान कल्याण और 
समान विपत्तिया हुआ करती हैं । उस अवस्था में व्यक्ति को स्व की 
चेतना उतनी नहीं रहती जितनी अपने ऊुरड या समाज की । मनुष्य «की 
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उस अवस्था में प्रचलन और नैतिक आचरण में कोई अन्तर नहीं रहता । 
जाति या कुण्ड के रोति-रिवाज ही प्रचलन हैं । किसी समुदाय में जो कर्मों 
की रीति बन जाती है ओर जिसके पालन की समुदाय के व्यक्ति दायित्व 
महसूस करते हैँ उसे ही हम प्रचलन कहते हैं। प्रचलन कर्मों का स्थिर 
अभ्यास है। प्रचलन में अभ्यास ओर दायित्व दोनों है । आदि अवस्था में 
मनुष्य का आचरण प्रचलनों के अनुसार ही हुआ करता था। प्रचलनो की 
उत्पत्ति केसे होती है ? क्‍यों कोई खास- रीति या रिवाज अपना ली जाती 
है ? किसी समुदाय मे व्यक्तियों के जो कमे होते हैं उनमे बेंसे जो समुदाय के लिए 
लाभदायक हैं अपना लिए जाते हैं । समुदाय का प्रत्येक्र व्यक्ति वेसा ही 
कर्म करता है और इस प्रकार समुदाय में उनका अभ्यास हो जाता 
है ।ये ही रीति रिवाज प्रचलन कहे जाते हैं। 


प्रचलनो से ही नैतिकता का प्राहुर्भाव होता है । उनमें ही कत्त व्य 
और आत्म-समर्पण के भाव का उदय होता है । मनुष्य अपने को उन 
प्रचलनों से बंधा हुआ पाता है।वेसे ही कर्मों का वह आचरण करता 
है और उनके विपरीत कम करने की प्रत्त्ति उसमे नहीं रहती । 
जाति के कल्याण के लिए स्वार्थ हिंत को वह त्याग ढेता है। उस 
अवस्था में स्वयं कोया अन्य व्यक्तियों को स्वतंत्र व्यक्ति के रूप मे नही 
विचारता ।उसमें व्यक्ति-चेतना नहीं, जाति-चेतना रहती है | वह स्वत- 
उन भ्रचलनों के अनुसार कमे करता है | अत जाति का शुभ ही 
वास्तविक शुभ माना जाता है। उसी दृष्टि से उसके कर्म उचित या अनुचित 
होते हैं। अत- प्रारम्भ की नेतिक इकाई परिवार, कुएड, जाति, आदि हैंव 
मनुष्य का आचरण प्रचल्लनों के अनुसार होता है और उनक्री नैतिकता 
अर्थात, उचित अनुचित का विचार उन्हीं प्रचलनो में हैं । 


९2८ वलिकतो की उपरोक्त अवस्था विचारहीन अवस्था है। इस अवस्था मे 
थिना विचार किए प्रचलनों के अनुसार कर्म होते हैं। नैतिक निर्णय आतरिक 
चरित्र का नही, अपितु बाद्य कर्मों का होता है । प्रचलननों का पालन ही 


् प्रारम्भिक आचार-शस्ि 


नैतिकता है। उसके विपरित कर्म होने से दरड का विधान होता है। कुराड 
से मुखिया ओर परिवार मे वापही उन प्रचलनों की शिक्षा देते 

ओर उन्हें लागू करते हैँ । उनमे किसी प्रकार का परिवर्तन उन्ही के 
द्वारा होता है। अन्य व्यक्तियों का धर्म होता है उनका पालन करना । 

प्रचलन समुदाय की प्रशंसा या निन्‍्द। के प्रल्लोसन या भय से ही व्यक्तियाँ 
पर लायू होते हैं । कर्म-करडों (र699/98), जैसे सामूहिक गाना, पूजा-पाठ आदि के 
द्वारा उनलोगो को अभ्यास कराया जाता है और 90008 के द्वारा उनका निषेध 
होता है। प्राकृतिक कष्टों के डर से भी बेंसे कम क्रिए जाते हैं । 


॥ 


प्रचलनात्मक नतिकता में नतिक चेतना क्रा प्रारम्भ तो अवश्य होता है 
पर उसे नेतिकता का वास्तविक रूप नहीं विचारा जा सकता, क्योकि उसमे न 
तो व्यक्तितत चेतना क्रा विकास होता है और न आत्म-चेतन व्यक्तियों के वे 
कर्म स्वतंत्र होते हैं। डर और प्रलोभनों से ही वेसे कम होते हैं तथा डर 
और भय भी अजानवश ही होता है । 

बुद्धि के विकास होने पर नेतिक चंतना में भी विकास होता है । प्रचलन 
वाह्य नियमों का रूप ले लेते हैं। निश्चित वाह्य नियम और उनके आचरण 
के लिए निश्चित दर॒ड और पुरस्कार का विधान किया जाता है। उचित ओऔर 
अनुचित का भेद अधिक स्पष्टतया व्यक्त होता है। अपने कर्मों के आचरण 
का और अन्य कर्मों के मल्याकन के ये नियम आधार होते है । 

इस अवस्था में वौद्धिक और नेतिक विकास हुआ रहता है। इस विकास- 
क्रम में समुदाय और व्यक्ति, व्यवस्था अथात्‌ प्रचलन और झुधार में संघर्ष या 
विरोध शारम्भ हो जाता है। प्रचलनों को अभ्यास रूप नहीं वल्कि उचित या 
अनुचित विचार कर पालन या वहिष्कार करने की प्रवृत्ति उदय होती है। यह 
अवस्था वाह्य-नियमवाद की अवस्था है । 

उपरोक्त अवस्था में भी नेतिक चेतना का विकास काफी नहीं हुआ रहता है। 
चूण्ड और प्रजोभन से किए गए कर्म सच्चे अथे मे नेतिक नही हैं । उस 
अवस्था का दृष्टिकोण है आर्थिक और सामाजिक उन्नति, व्यक्ति के चरित्र की 
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उन्नति नहीं। धीरे-बीरे समाज और व्यक्ति के अन्तर की चेतना का विकास 
डोता-है और बाह्य कर्मों और आन्तरिक चरित्र का भेद स्पष्ट होता है 
अवस्था में नेतिक दृष्टि बाहर से अपने अन्दर की ओर मुड्ती है। ” नैतिक कर्मों 
का आदश जाति या समाज नहीं, कर्त्तव्य माना जाता है । सामाजिक शुभ और 
चयक्किक शुभ में विरोध नहीं दीख पड़ता । राज्य यथा समाज के नियम नहीं 
बल्कि शुभ अन्त करण के नियम नेतिक नियम विचारे जाते हैँ। यह अवस्था 
विवेकयुक्त नतिकता की अवस्था है । ग्रचलनात्मक नेतिकता से व्यक्तिगत नेतिकता 
का विक्रास होता है- प्रचल्लन से अन्त-करण का । इस अवस्था में जाति या 
सामाजिक शुभ के लिए अभ्यासगत कर्म नहीं, वल्कि व्यक्तिगत शुभ के लिए 
विवारयुक्त कर्मों के द्वारा सामाजिक शुभ की चेप्टा रहती है। जाति-चेतना 
के स्थान पर अन्त करण की आनि का विकास होता है। नेतिक भेदों का 
पूर्णा जान तथा मीमासा और धर्मों का अर्थ करण तथा वर्गीकरण होता है । 
नतिक चेतना के विकास का अर्थ है धर्मों के क्षेत्र का धीरे-धीरे विस्तार 
जाति से मानवता की ओर, राट्रीयता से अन्तर्राट्रीयता की ओर, वाहर से भीतर की 
ओर, प्रचलन से अन्त करण की ओर और भ्रचलनात्मक नतिकता से वेयक्लिक 
नेतिकता की ओर, अनेतिक से नतिकता की ओर कदापि नहीं । 
नतिक चेतना के विकास में जबिकू, आर्थिक और सामाजिक उपकरण ही 
सहायक होते हूँ । इन्हीं पर समाज की कोई अवस्था निभर रहती है और जसी 
समाज की अवस्था रहती हे वसी ही नतिक चेतना होती है । अत नंतिक 
चतना के ये ही उपकरण हैं । ४ 
नैतिकता और प्रचलन (४०क7छ भार्त 2प्&४00) 
प्रत्रे तिहासिक काल की नैतिकता को पग्रचलनात्मक कहा गया है। पर 
इसका यह अथ नहीं है कि आज के थुग में, जिसे विचारयुक्त नैतिकता का युग 
माना जाता है, प्रचलनों का अभाव है। सभी सभ्य समाज में प्रच्लनन मिलते 
हैं और हमारे अधिकराश कर्म उन्ही के अनुसार होते हैं । प्रचलन किसी समाज के 
नैतिक वातावरण के गद्योतक् हैं और व्यक्ति के आचरण और चरित्र को प्रभावित 
करते हैं.। व्यक्ति की पहली शिक्षा प्रचलनों से ही होती है । आरम्भ में 


झर्‌ प्रारम्भिक आचार-शासत्र 


जब उसकी बुद्धि विकसित नहीं रहती तो उन्हीं का वह आचरण करता है और वाद 
में अभ्यास रूप भी वो उसके व्यक्तित्व के अश हो जाते हैं । सभी मनुष्य, यहां 
तक कि युग के महान व्यक्ति भी, प्रचलनों से ही शिक्षा ग्रहण करते हैं क्योंकि जिस 
समाज या युग में वे रहते हैं उसका नेंतिक और आध्यात्मिक वातावरण ही उन्हें 
प्रभावित करता है। नैतिक और आध्यात्मिक वातावरण को 2.0009 कहा जाता है । 
किसी समाज के सामान्य नतिक विचारों को ही ६१०08 कहा जाता है। हेंगेल ने 
इसे विश्व-संक्रल्प का व्यक्त रूप माना है ।“मेक्रेंजी न बतलाया हैं कि 008 
अर्थात्‌ नेतिक वातावरण ही प्रचलनो मे था सामाजिक तथा राजनीतिक नियमों के 
रूप मे व्यक्त रहता है। अठ हेगेल ने कहा है क्रि बड़े-बड़े महापुरुष, युग 
क्रातिकारी भी नैतिक वातावरण (20809) के ही स्तनों से पत्ते हैं. अर्थात्‌ 
उनकी भी शिक्षा उन्हों से मिलती है । 

पर सभ्य समाज के प्रचलन विचार और मीमासा पर आश्रित रहते हैं 
ओर प्राचीन युग के ग्रवलन में इसका अभाव मिलता है । प्राचीन युग में 
अचलनों के विरुद्ध विचार करना कठिन था। आज के युग से उनके विरुद्ध 
विचारा जाता हैं और उसमें बहुधा सुधार होते हैं । पहले उनमें नैतिक 
वन्‍्धचन थी आज स्वतंत्रता हैं। पहले वे ही नेतिकता के मापदंड थे, आज 
उन्हें नतिका की कमोटी पर हम कसते हैं और घुराइयाँ रहने पर उनमें 
सुधार करते हैँ । प्रचलनो का उल्लंघन उतना अनुचित नहीं विचारा जाता 
जसा पहले माना जाता था। पर इसका यह अथ नहीं है कि प्रचलनो का 
उल्ज्ंघन आवश्यक है ओर प्रत्येक व्यक्ति को मनमानी कार्य की स्वतंत्रता है और 
मिलनी चाहिए । प्रचलन सामृहिक्र अनुभव के फल्ल हैं, अत- अधिकाशतः के 
उचित कर्मों के ,य्योतक हैं । इसलिए व्यक्तिगत मनमानी विचारों की अपेत्ता 
उनका महत्व अधिक है ओर उनका पालन भी आवश्यक होता है। 
६»%€6१८ 5८ 
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लठा परिच्देद 
नेतिक निणेय (०7 ]घ्र6ै2०77९॥£) 
नेतिक निएय का स्वरूप (॥2६0॥७) 


जे 


नेतिक निणेय का अर्थ है किसी मनुष्य का ऐच्छिक कमे उचित (एं2॥ 8) 
है या अनुचित (फ़०72), ' शुभ (20०प) है था अशुभ (७४7०) इसे ऑकना । 
दूसरे शब्दों में, ऐसे कर्मों को किसी नतिक मापद्गड (80&709/॥'0) से तुलना 
कर उसमे ओऔचित्य-अनौचित्य का पता लगाना । अत नेंतिक निणेय वेसी किया 
है जिसमें मनुब्य के ऐच्ड्िक कर्तों का क्रिसी मापदंड से तुलना कर हस सूल्याकन 
करते हैं। अत नंतिक निणय के लिए निम्नलिखित॑ वातें आवश्यक हैं--- 

(0) एक निरणेय करनेवाला उयक्ति। मनुष्य की क्रियाएँ तो सदा होती 
“रहती है पर यदि कोई उनका निणंय करनेवाला नही हो तो नतिक निर्णय नहीं 
हो सकता । ; हु 

(॥) एच्छिक कमे--ऐच्छिक कर्म का नतिक निर्णय किया जाता है। 
अत ऐच्छिक कर्मों का होना आवश्यक है । 


छोड़ हि / ७ ८2 
(७) कोइ सापदंड--मूल्याकन के लिये किसी आदर्श का होना जरूरी हैं । 
थ्रदि कोई आदश न हो तो फिर ऐच्छिक कर्मों का मूल्याकन केसे होगा * 
(ए) निणय-शक्ति--निर्णय करनेवाला व्यक्ति का विवेकी (7&9078)) 
होना आवश्यक है । उसमे निय करने की शक्ति होनी चाहिए । 


इनमे यह स्पष्ट है कि नतिक निर्णंत्र एक प्रकार,का निर्णय है। जब हमारी 
आखो के सामने खली रहती है और उसमे हम उसके किसी गुण, जंसे, उजलापन, 
को ठेख लेते है तो वह क्रिया प्रत्यल कहलाती है। पर जब नेतिक निर्णय करके किसी 
एक्छिक कर्म को हम शुभ (७003) या अशुभ (2शा)) कहते हैं तो प्रत्यक्ष/की भभाति 


नतिक-निर्णय ८५. 


इस गुण की जानकारी नहों होती वल्कि किसी मापदड से तुलना करने पर ऐसा विदित 
होता है। मापदंड से उस क्रिया की क्या समता है और उससे क्या फक है, यह 
जान करके ही नतिक निर्णय किया जाता है। इसमें मापदंड से मेद तथा समता 
देखी जाती है। अत. यह प्रत्यक्ष नही है अपितु एक निंणय है। - 


निर्णय भी दो प्रकार का होता है, एक वास्तविकता-सूचक निणंय (7088 
ध6760 0६ 790) ओर दूसरा मूल्य विय्यक्र निणेय (]ए0897707 ०0 
ए&]0०) । पहला यह वतलाता है कि कोई वस्तु क्या है, केत्ती है, इत्यादि, और 
दूसरा यह क्रि उसे क्या होना चाहिए। पहला वरणनात्मक (0980070 ॥ए९) 
होता है। यह वस्तुओं के विवरण से सम्बन्धित है। दूसरा समालोचनात्मक 
होता है । यह वस्तुओ का मूल्य आंकरता है। पहला है-निर्णय ([8-]ए१2०7४- 
600) और दूसरा चाहिए-निर्णय (०ए९॥६- ]प02०7790) है। नेतिक- * 
निर्णय वास्तविकता-सूचक नहों अपितु मृल्यविषयक्र निर्णय है। इसमे आचार 
क्या है इसकी सूचना नहीं दी जाती अपितु आचरण कैसा होना चाहिए इसका -' 
संक्रेन मिलता है। यह आचरण के विवरण पर प्रकाश नही डालता, आचरण 
का मुल्य अंकता हैं। यह हैं? से सम्बन्धित नही, चाहिए! से है। इर्सलिए 
नेतिक-निणंव ता्किकनिर्णय (0 409) | ००2०77970) से मिक्न है। ता्किक- 
निर्णय की तरह नतिकनिणंग्र भी एक वाक्य ही होता है पर यह नतिक तथ्यों के 
विषय में वाक्ग्रमात्र नहीं बल्कि उनके ऊपर निर्णय भी देता है। यह आचरण 
की नेतिक मापदंड से तुलना करके उन्हे उचित या अनुचित आदि घोषित करत। 


है । यह कर्म के विपय में (800प॥) वाक्य नहीं, उनके ऊपर 
(प0०४) नतिक दृष्टिकोण से निर्णय है । दूसरी वात यह हैकि 


तार्किक निर्णय में. नेंतिकवाध्यता. (रत 0०072०0०॥) 
नहीं है अर्थात्‌ किसी अनुभान की सत्यता जाच लेने पर हम बेसा करने 








कुछ विद्वानों ने नेतिक-निर्णय की क्रिया प्रत्यक्ष की भाति माना है, पर हम 
आगे देखेंगे कि उनके विचारों में दोष है। 


| 
47% 


प्रारम्तिक आचारशार्र 


ज लिए बाध्यता नहीं महसूस करते । पर क्रिमी क्रम की उचित निणेय करने 

ब्रसा करे या न करें, बसा करने के लिए एक प्रकार की वाध्यता महसूस 
जरते हैं अर्थात यह महसस करते हैं कि हमें एसा करना चाहिए। साराश यह हुआ 
[+> नतिऋ निशम किसी कर्म के विपय में निरशेय नहीं, उसके ऊपर निर्णय है । 
पह मम्पतिपयक, समाज्ञोचनात्मक निणय हू । 

नेतिस-नगाय आदडा-निर्देशक (077098 ४8), नियामक (762 परौ&४ए6) 
नथा ब्गाव॒रस्कि (0780४70698)) है । नतिक निणेय में हम किसी नतिक 
माउदंट या आदत से कमी की तुलना करके यह निणय करते हैं कि इसे 
कैसा #.ना चाहिए। इसमे हम आचरण के आढटश का सकेत मिलता है। 


हट 
॥] 
34% अत... यह 
के हा आइशननदस 


; ह#। एसमेनिशय से हमें इस बात का संकेत मिलता 
कि इमारने कर्मों जो झेसा होना चाहिए, हमे क्या करना चाहिए। इसलिए 


जे आओ बन च्क ढ डे. ६.2 म्बन्ध 
यट नियामक सी ह। तीसरी बान हैं कि नतिक निश्शंय का सम्बन्ध 
हे सके आचरगं या स्थपहार में है। यह हमारे करों छा ही निेय करता है 
दिये क्सेशी। खत सह निगांय व्थवहारिक है । 


समे 

छिनी सापढंट से तुलना कर यह डेखा जाता हैं कि 
अनुसार है यआ नहीं। यहा हम मापदंड को क्म- 
। पानुमान की किया भी ऐसी ही होती है। किसी 
बानो पर लाग किया जाना हे ओर उसी से निष्कर्ष 


१ आज हा बन का कर 
नलिए-निर्गंग अनुमानुजन्य (तर/67९४४७७)) होना है। इसमे किसी 


५ 
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कि 
जे मुकरनन +ल्‍क्ाशा मे 5 न? ः 5 द्र्मं 4-विशेष पा लागू 
#+ सगे ण्थ स नल नियसा भा के शेप परे लागू 
हि सिखप निशशए जाया है। शत मह् अनुमानजन्ध हे पर गअनुमान की 
क्+ थे ० ा श + 
[ अ# फ्लमिएाए के आऔधपिफका मय 


मे ध्ीपिलार स्ा्ध (४डणॉता) नहीं होती । जब इम 


्ट्य्ल कक न ज्श्स कक 2. के की ननिफ 
गले झा पिन झआात हैं तो चेतन रूप में किसी नतिक 
हप्वदगढ़ था कियार पर, "से झग में मुतु॒ना क्र उसे बसा निणग्र नहीं फरते। 
झप में हो जाती ४। फकल बदत जबश्लि समस्या में 


का 
.. ++अतज़ हि 


ला # 
हक एप हेंतेी है पड की जज नगक आदिम में थी पानी है 


9७ न्‍ 
कीपर थे थूवलशत, अजक--टमलकुताएक 
पट रा के 


ब्रब 


कह बे 


नतिक-निर्णाय प 


अर्थात्‌ अनुमान की क्रिया व्यक्त रहती है। अधिकतर नेतिक निरेय अन्तः 
अनुभूति (7087000) से ही तुरन्त हो जाते हैं। अत नैंतिक-निर्णय 
विचारजन्य (05६0०प्राआ७) नहीं, अन्त अनुमृतिजन्य (7प्रांध्ए०) होते 
है। अनुमान की क्रिया इसमें व्यक्त नहीं अव्यक्त रहती है । 
नेतिक निएंग बौद्धिक (70:6]॥४७४प७)) होता है, नेतिक नहीं । इसमें 
किसी मसाउदएड की दृष्टि से कर्म-विरोप में नेतिक गुणों का भाव या अभाव 
डठखा जाता है । यह एक प्रकार का ग्रुणन है। जिस प्रक्रार किसी अनुमान में 
उसके नियमों को लागू कर उसकी सत्यता जाची जाती है तो जाचने की 
क्रिया को सही कह सकते है या गलत पर उसे उचित या अनुचित नहीं कहा 
जा सकता उसी प्रकार नेतिक-निर्णय में भूल हो जा सकती है या वह ठीक हो 
सकता है, उसे उचित या अनुचित नहीं कहा जा सक्रता। क्या किसी हिसाब 
के सही होने पर उसे धर्म या उचित और गलत होने पर उसे अधम या अनुचित 
कहा जाता हे” उसी प्रकार नतिक-निर्शय को घर्म-अथर्म या उचित-अनुचित 
ही कहा जा सकता । उनमे नेंतिक गुणो का अभाव है। नेतिक-निणंय का 
नतिक-निर्णय नहीं हो सकता । वे नीति-शज्य है | उसका केवल सही या गल्लत 
होना जाया जा सकता है। इसीलिए उन्हें बौद्धिक कहा जाता है, नेतिक नहीं । 
पर यदि किसी नतिक-निर्णय मे जान-बुककर झिसी गलत सिद्धात को लागू 
कर हम गलती कर दें तो उसे उचित या अनुचित कहा जायगा। यदि किसी 
अभिन्‍न मित्र को दोपों से वचाने के लिए यह निर्णय करके भी कि उसका 
कर्म अनुचित है हम जानबुककर कोई गलत सिद्धात लागू कर उसे डचित 
कह दें तो यह हमारा ऐच्छिक कर्म होगा। इसलिए यह नेतिक-निर्णयय का 
विपय हो जायगा। पर इस प्रक्रार का निर्णाय वोस्तविक नेतिक-निर्णाय नहीं 
है। नतिक-निएय में इसीलिए सत्यता की अपेक्षा रहती है । 


हो इल [ कि 

नतिक-निर्णय का विषय (०9]2८७ ०॥99073] |प७४2०7॥१९॥१६) 
यह बतलाया जा चुका है कि हर प्रकार के कर्मों का नेतिक-निर्णय 

नहीं होता । केवल वंसे ही कर्मों का नैतिक मूल्याकन होता है जो संकल्प-जन्य 


रु प्रारम्सिक आचार-शात्त् 

हैं अर्थात्‌ जिनमें इच्छा, संक्म आदि का समावेश हो। इसलिए नैतिक-निर्णतर 
के विषय मनुष्य के ऐस्छिक तथा अभ्यासभन्य कम हैं। उनके ही उचित-अनुचित 
होने का निंशोय किया जा सकता हैं। अमभ्यासजन्य कम्मों को भी इसीलिए 
नैतिक कहा जाता है कि आरम्भ में वे भी ऐच्छिक ही होते हैं ओर वार-बार 
उन्हें ही दोहराने से उनका अभ्यास हो जाता है। वेंसे कम जो ऐच्छिक नहीं 
है वे नेतिक-निर्णाय के विषय नहीं हैं । 


साराश यह हुआ कि ऐच्छिक कर्म ही नैतिक-निर्णय के विंपय हैँ। पर 
ऐच्डिक कर्मो के दो पहलू हैं-आन्तरिक (0778)) और वाह्मय (8:७77७)) । 
अत्येक ऐच्छिक कर्म में शारीरिक क्रिया के पहले इच्छा, इच्छा-संघप, लद्दय का विचार, 
साथन का विचार, चुनाव, सकल्‍व, आदि को मानसिक क़ियाएँ हो जाती है और 
शारीरिक चेडटा के वाद उसका कुड परिणाम होता है, प्रत्याशित ([0788887) 
या अप्रत्याशित (पाा/0/28880) । मानसिक कियाएँ ऐच्छिक कर्म के आन्तरिक 
ओर क्रिया का फल्ञ वाह्य पहलू हैं । अब प्रश्न यह है क्लि नतिक-निंगैय का आधार 
कया है--- कम का फल या कम का आतरिक पहलू अर्थात्‌ कर्म-फल के अच्छे 
या बुरे होने से किसी कर्म को अच्छा या बुरा कहना चाहिएया इच्छा, 
प्रयोजनादि के अच्छे बुरे होने से ” नतिक-निर्णय का विपय्र क्या. है--क्मफल 
या हमारे विचार ? क्या कर्म का बाहय परिणाम उसके नैतिक गुण का 
निर्णायक हे: इस समस्या पर आचार-शास्त्र में दो विरोबी मत हैं, एक 


सुखवादिय ( 66077808 ) का आर द्सरा अन्त-अनुभूतिवादियों 
(370 480778(8) का । 


2. सुखवादियों के अनुसार कोई कम अच्छा या बुरा अपने परिश्ाम के कारण 
ही है । यदिं किसी कर्म का फज्ञ खराब हुआ तो कर्म खराब और यदि फल 
अच्छा हुआ तो कर्म अच्छा होगा ।मिल ने कहा है कि प्रेरणा (प्रयोजन) 
का नेतिकता से कोई सम्बन्ध नही है (0876 ॥88 70४ग४ 
६४0 60 जरा क्रि6 क्राएकाएए एि 80 ४०४००)। पर यहा 
याद रखना चाहिए कि प्रयोजन उनके अनुसार उस लक्ष्य का विचार नहीं है 


नैतिक-निर्साय ला 


जिसके कारण कोई क्रिया होती है अपितु मनोभाव (/8०॥7£2) है, इसलिए वे 
कहते हैं कि उस भाव से क्रिया का सम्बन्ध क्‍या है जिसकी वजह से हमने काम 
किया । वास्तव में कर्म का फल केसा हुआ इसीसे उस कर्म की नैतिकता का 
साप हो सकता है। इसलिए सुखवादियों के अनुसार अन्त भल्ना तो सब भला 
/(8॥ 8 छ6]) ४86 6703 एझ8)। क्रिसी कर्म का परिणाप्त ही 
उसके नैतिक गुणों का निर्णायक है । | 
उपयु क्व मत से ढोष प्रतीत होता है। जिस उद्देश्य से मनुष्य कोई काम 
करता है वेसा ही उसका परिणाम नहीं होता। मनुष्य सोचता कुछ है और 
परिणाम कुछ दसरा ही हो जाता है। कभी-कभी वहुत ही उत्तम उद्दे भय से कोई 
कर्म किया जाता है पर परिणाम उसका बुरा होता है । डाक्टर रोगी की जान 
बचाने के उद्दे श्य से उसकी दवा करता है पर कभी-कभी उसकी मृत्यु हो जाती है 
कभी-कभी डाकू से बचने के लिए उस पर गोली चल्लायी जाती है पर अकस्मात किसी 
निदों प को गोली लग जाती है अर्थात्‌ उद्दे श्य उत्तम पर परिणाम बुरा हुआ # 
अत उत्तम विचार रहते हए भी परिणाम की खराबी के कारण उपयुक्त मत 
के अनुसार कर्म बुरा होगा “इसका विपरीत उदाहरण भी मिलता हैं । कभी- 
कभी उद्ं श्य तो बुरा होता है पर परिणाम अन्छा हो जाता है। कोई विद्यार्थी 
अपने किसी विपक्षी को अपनी समझ से परीक्ष। के लिए उल्टा प्रम्न बता ढेता 
है पर वही प्रश्न परीक्षा में आ जाता हैं और उसका विपक्षी अच्छे दर्ज मे पास कर 
जाता है अर्थात उद्दं श्य बुरा पर परिणाम अच्छा हुआ । उपयु कत मत के अनुसार 
उहं श्य बुरा होने पर भी कम अच्छा हुआ । यदि इस मत को सही माना जाय 
तब हमारा कौन सा कर्म नैतिक दृष्टि से अच्छा होगा या बुरा यह निश्चय करना 
कठिन हो जायगा क्योंकि किसी भी कम! का परिणाम अनिश्चित होता है । जिस 
उद्दे श्य अर्थात्‌ जिस परेंणाम के लिए कार्य किया जा रहा है वेसा ही परिणाम 
होगा या नहीं यह निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता है। इस दशा में नैतिक 
निर्णय का आधार अनिश्चित होगा । अत अच्छे उददश्यवाले कर्म और 
बुरे उरश्यवाले कम भी अच्छे हो जायेंगे । दूसरी बात यह है 
कि कर्म का परिणाम हमारे वश में नहों है। इसलिए जहा तक परिणाम का 


च्ज्ऊ 
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अश्न है वहाँ मनुत्य की इच्छा का अधिकार नहीं । जेसी इच्छा होती है वेंसा ही 

कर्मों का परिणाम होता तो विश्व दुखी ही क्यों रहता ? इसलिए यदि कर्म 

के परिणाम का ही नंतिक-निणंत्र हो तो नतिक्त और नीति-शल्य कर्मों में कोई 

अन्तर नहीं रह जायगा क्योकि परिणाम की उत्पत्ति से बाह्य शक्तिय्रों का योग _ 
भी रहता है । अत नतिक-निण प्र का आधार करत का परिणाम नहीं अपितु हमारा 

संकल्य है, ऐच्कछिक, कर्मों का लोत (3छापी8 0०0 90007) । 


हि अन्त अनुमूतिवादियों ने इस सत की पुष्ठ को है। काट ने..कहा है क्रि 
हमारे कर्मों के फन्न उनके नतिकप्त्म के कारण नहों हो सकते । वटलर ने 
चतलाया है कि कर्मा का औचित्व-अनौचित्य कर्म की प्रेरणा (770४9४8) पर 
घिर्भर है । 
०२ ४ 5 7 ९ 3.3 ०. 

साराश यह हुआ कि क्िप्ती कम की नतिकता उसके परिणाम पर नहीं 
अपितु आन्तरिक प्रेरणाओं पर निर्भर है। बहुत के कर्मों के परिणाम समान 
पर उद्देण्य विपरीत होते हैं। कोई विशद्यार्थी शिक्षक का समुचित आदर 
अपना कत्तव्य समझ कर करता है पर कुछ अपनी स्व्राथ-सिद्धि के लिए वसा 
करते हैं। दोनों का परिणाम एक है पर उद्दे श्य विपरीत । परिणाम ही यदि 
कर्मों की नेतिकता का निर्णायक हो तो दोनो कम एक ही कोटि के होंगे। पर 
ऐसा विचार करना टीक नहीं होगा ।४अत ख्लोत की शुद्धता या अशुद्धना 
कर्मो का नेतिकसल्य निर्धारित करता है। कर्मों के वाह्य स्वरूप से कमे के 
चास्तत्िकऋ नतिक रूय का परिचय नहीं मिल सकता। ऐसा केवल आन्तरिक 
स्वरूप के परिचय से ही सम्भत्र है। यदि कर्मो से उसके आन्तरिक स्रोत 


अर्थात उद्देश्य आदि को हटा लिया जाय तो कर्म का कोई महत्व नहीं रह 
जायगा । 


पर इस बात को ध्यान से रखना चाहिए कि यदि कर्मो का परिणाम बचा 
ही हुआ जसा हमारा उहं ्य है अर्थात्‌ परिणाम प्रत्याशित हो तो परिणाम के 
आधार पर भी कर्मों की नैतिकता का निर्णय क्रिया जा सकता है। जब कर्म के 


नेतिक-निर्यय ६१ 


परिणाम और उद्देश्य के विचार में साम्य हो तो परिणाम को आधार वनाने 
का अथ है प्रयोगनन को ही आधार मानना । 


इस प्रकार यह निष्कर्ष हुआ क्रिं नैतिक निर्शाय का विषय कर्मों का वाह्म 
परिणाम नहों अपितु आन्तरिक प्रेरणाएं हैं । 


नेतिक निर्णय का विषय ऐच्छिक कर्मों का आन्तरिक पहलू है। पर्‌ 
आन्तरिक पहलू अर्थात्‌ कार्य के प्रेरक भी दो है, एक कर्म का प्रयोजन 
(7700ए७) और दूसरा प्रयोजन-सिद्धि का साधन (776878) | अब्र प्रश्न 
है कि क्या केव्रल प्रयोजन के आधार पर ही कर्मों का नैतिक निर्णय या मूल्याकन 
होता है? दूसरे शब्दों में क्या केत्रल कार्य का प्रग्नोजन ही उसके नैतिक गुणों 
का निणयक है 

8. क्या केवल काय का प्रयोजन ही उसके नेतिक गुणों का: 
निर्णायक है ? 

अन्त-अनुभूतिवाठियो ([7#प्रा# 00308) और आदर्शव्ादियों के अनुसार 
केबल प्रयोजन ही नेतिक निर्णय का विषय है। यदि क्रिंसी कर्म का प्रयोजन 
भत्ना हैं तो कर्म भी अच्छा होगा और यदि प्रयोजन खराव है तो कम भी 
खराब कहतलायगा । कम का नेतिक मूल्याकन करने में उनके अनुसार क्रिस 
साधन अथांत उपाय से काम किया गया 5 ता महत्व नहीं है। पर दोनों 
के मतों मे प्रयोजन शब्द का अथ मिन्न है ।“सुखवादियों की भाति अन्त-अबु- 
भूतिवादियो ने मनोभावों और संवेगो को कर्म की वास्तविक प्रेरणा अर्थात्‌ 
कक ना है। जिस भाव से कोई कम क्रिया जाता है वही उसका प्रयोजन 
है। डा० सार्टानू ने प्रयोजनो की एक ताल्ीका बनाई है 0 28% 
को सवो चच और सन्ठेह भाव को सबसे निकृष्ट प्रयोजन माना है ।४पर आदश- 
बादियों के अनुसार जिस उद्दे श्य से कोई कम किया जाता है उसी के विचार 
को प्रयोजन कहा गया है । 
उपयुक्त दोनों मत आपत्तिजनक हैं। अन्त अनभूतिवादियों का मत मान्य 
ईसलिए नहीं है कि क्लिस कर्म की वास्तविक प्रेरणा मनोभाव या संवेग नहों है 


बज 
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वल्कि वह उद्दे श्य जिसके लिए क्रिया होती है। दूसरी बात यह है कि मनुष्य 
के क्‍्मों के पीछे मनोभाव उतने सरल ( 9779]96 ) नहीं हैं जसा डा० मार्टनि 
ने चतलाया है। एक ही काम में मिश्रित भाव हो सकते हैं... कुछ सन्देह का, 
कुछ विश्वास का, कुछ क्रोध का और कुछ सहानुभूति का । तीसरी आपत्ति यह 
है. कि यदि मनोभावों को ही वास्तविक प्रेरणा मान लिया जाय तो जेंसा 
5“सैल ने कहा है, कि अन्तत मनोभाव जिससे कार्य मे प्रेरणा मिल्लती है वह सुख- 
आप्ति और दुखनिव्वत्ति वी इच्छा है, वही सत्य है। कोई कम चाहे वह किसी 
साधू का हो या किसी हत्यारे का हो, दोनों ही एक ही मनोभाव से प्रेरित 
हुए हैं--सुख-प्राप्ति के भाव से । अत मनोसावों के कारण तो कर्मों में केंई 
अन्तर नहीं होता । ऐसे मनोभाव तो स्वत विल्कुल निर्दोष है। सुख-प्राति के 
भाव से यदि सभी कम होते हैं तो उस भाव में क्‍या दोष है। इसलिए उन्होंने 
कहा है कि प्रयोजन का कर्म की नतिकता से कोई सम्बन्ध नही भले ही उससे 
कर्ता के विषय में बहुत कुछ पता चल जाय ( 'च0ए76 ॥88 70्रांपष्ट 
४9 00 ज्ञांफ 088 7079#ए ण &॥ 80007 9प४५ परप०त छापे 
६6 ए0700 ०0496 8४2०॥॥ )। अत. अन्त-अनुभूतिवादियो का मत कि 


केवल प्रयोजन ही नंतिक निशय का आधार है, मान्य नही है इसलिए कि 
४ मनोभार्वों को उन्होंने प्रयोजन माना है । 


-/ सुखवादी मित्र ने अभिप्राय ( 7706700॥ ) को प्रयोजन शब्द 


दे के सामा+ 
चु व # ला जन ट्् 
नाथंक रूप में प्रयोग कर वतलाया है कि अमभिप्राय ही नेतिक निरणंय का 
विषय है । 


5 आदर्शवारदियों का भी मत कि केवल प्रयोजन नेतिक-निर्णय का आधार 
है, एकरागी ( ०7९-आंठ6त ) है। उन्होंने प्रयोगन (7009९ ) का ञअथथे 
' ““डहंश्य का विचार माना है, मनोभाव नहीं। यदि किसी कम का नेतिक 
मल्य केवल प्रयोजन पर ही निर्भर हो तब तो किसी हत्यारे की क्रिया, जो परिं- 
चार-पालन के लिए वसा करता है, और किसी शिक्षक की क्रिया, जो परिवार 
के ही पारून के लिए कड़ा परिश्रम करता है, कोई अन्तर नहीं होगा इसलिए 


बूबी 


नैतिक-निर्णाय रे 


कि दोनो का प्रयोजन एक है, परिवार का पालन। उनके विचार के अनुसार 
उस विद्यार्थी की क्रिया, जो परिश्रम करके पास करना चाहता है और उस 
विद्यार्थी की किया मे, जो चोरी करके पास करना चाहता है, कोई अन्तर 
नहीं होगा क्योंकि दोनों का प्रयोजन एक है, परीक्षा मे उत्तीर्ण होना । पर ऐसा 
मानना न्यायसंगत नहीं होगा क्योकि दोनो क्रियाओ में प्रयोजन एक होते हुए 
'भी उनके साथनो में अन्तर है। इसलिए दोनों कर्म एक प्रकार के केसे होगे 
॥ साधन प्रयोजन 
खुलेरे का ऐच्चिक कर्म--हत्या (खराब). परिवार पालन (अच्छा ) 
शिक्षक का ऐच्डिक कमे--परिश्रम ( अच्छा ).. परिवार पालन (अच्छा ) 
कुछ लोगो का ऐसा विश्वास है क्रि लक्ष्य (0) की पवित्रता साधन 
€ ॥768978 ) को, चाहे वो जेम्ता भी हो, पवित्र बना ठेती है। इसलिए 
लुटेरे के क्म में चूंकि लक्ष्य उत्तम है उसका खराब साधन भी >त्त 
डो जाता हैं। फर ऐसा सोचना युक्तिसगत नहीं होगा क्योकि एक ही कर्म में 
लक्ष्य और साधन दोनो होते हैं। वे अल्लग-अलग एक दूसरे से स्वतन्त्र नहीं 
हैं। इसलिए साधन का दोप, उसकी खराबी, लक्ष्य को भी दूषित कर ढेती है ॥ 
ज्यतः वह कम दपित हो जाता है। यदि एक ही साथ एक ढोली पान हो और 
कुछ उसमे सड़ गया हो तो दूसरा ठोक रहने पर भी शीघ्र उनके सम्बन्ध से ही 
खराब हो जाता है । “अच्छाई-बुराई अत्ग-अलग शक्तिया है," एक _भावात्मक 
(7०शाए०) और दूसरी निषेधात्मक (7८8०7:ए८)। इसलिए यदि प्रयोजन 
के अच्छे या खख़ब रहने पर भी साधन यदिं उसके विपरीत हुआ तो सम्पूर कर्म 
का प्रभाव दूसरा हो जावा है। अत किसी कर्म के नंतिक मृूल्याक्न में साधन का 
विचार त्यागा नहीं जा सकता। केत्रत्न-प्रयोजन से ही किसी कर्म के नतिक गुण 
का निर्णय नहीं हो सकता। प्रयोजन और साधन दोनो कर्मों की नेतिकता का ४ 
निर्णय करते हैं । श्रयोजन और साधन के विज्वार.को ही अभिप्राय (70707) 
कहा जाता है । अत नंतिक निर्णय का विप्रय अभिप्राय है। किसी कमे के 
नेतिक मृल्याकव्त में कत्ता के सम्पु् अभिप्राय का विचार करना चाहिए 


घ्ड प्रारम्भिक आचार-शाक्ल 


“ अभिप्राय एक मानसिक _ प्रक्रिया है। यह आन्तरिक है। अत अपने अभिप्राय का 
तो मनुष्य को प्रत्यक्ञ ज्ञान होता है पर दूसरों के अभिप्राय का बाह्य परिस्थितियां 
से ही अनुमान किया जा सकता है। इस प्रकार अभिप्राय का ज्ञान प्राप्त करके ही 


कर्मों का वास्तविक नेतिक मूल्याकन सम्भव है । 


मनुष्य का अभिप्राय उसके विचार, चुनाव, उसकी इच्छाओं आदि का फल्ल 
है अर्थात्‌ उसके चरित्र पर निभर है।/ किसी का अभिप्राय अधिकतर वसा ही 
होता है जैसा उसका चरित्र हैं। “यह उसके चरित्र का व्यक्त रूप है। अतः 
अभिग्राय के नैतिक-निरयय का अर्थ है चरित्र का नेतिक निर्णय और 
चरित्र तो मनुष्य का स्व (5८) है। हमारे चरित्र के निर्णाय करने का 
अर्थ है “हमारा? निर्रयय करना। “इसलिए यह टीक ही कहा गया हे कि नैतिक- 
निर्णाय किए गए कर्मों का ही नहीं अपितु कत्ता। का होता है। यदि किसी ऐच्छिक 
कर्म को कत्तों से भिन्न मान लें तो फिर वह कर्म क्यो किया गया, क्‍या उसका 
लक्ष्य था, क्या साधन था, कौन से विचार उसमे उत्पन्न हुए, किस तरह की 
कठिनाई हुई, ये सारी वातें केसे मालूम होंगी ः और यदि इन वातों का ज्ञान नहीं 
है तो नेतिक इष्टि से उस कर्म का मूल्य क्‍या है? इन्हीं वातों पर ही 
हमने देखा है, नेतिक-निर्णाय निर्भर है। इसलिए कर्म का वास्तविक स्वरूप 
कर्ता के विना नही ज्ञात हो सकता । अत. नैतिक निर्णाथ किए गए कर्मों का नहीं 
अपितु करनेवाला अर्थात्‌ कत्त।का होता.है (0702) वप08॥7७7( ॥5 [95560 76: 
परछणा 6 3८ताणा तणा6 फ्ए पएणा 006 एशडणा पैणाग8 )। 


- सारांश 


(0) नेतिक निर्णाय का विषय ऐच्छिक और अभ्यासजन्य कर्म हैं । 

(0॥) ऐच्छिक कर्मों के परिणास के आधार पर उसका नैतिक निर्साय नहीं 
होता अपितु प्रयोजन के आधार पर । 

(0) केवल प्रयोजन ही नैतिक निर्णय का आधार नहीं है बल्कि साधन भी 
अर्थात्‌ मर॒त्य का सम्पूर्ण अभिप्राय । 


2 हक 


६0, “ना 
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(४) अभिप्राय मनृज्य के चरित्र का व्यक्त हूंथ है; चरित्र और कर्ता में कोई 
अन्तर नहीं होता इसलिए नेतिक निर्णय का आधार है कर्ता न कि किया गया 
कर्म अर्थात्‌ किसी भी कर्म की नेतिकता का विचार करने में कर्ता का भी विचार 
करना आवश्यक है । 


अब प्रश्त हैं कि क्या केवल अभिप्राय ही, जो मानसिक क्रिया 
] न्ेत ६ ए ी 
है, नेतिक-नि्णंय का विपय है कि अभिप्राय का बाह्य शारीरिक 
क्रिया में परिणत होना आवश्यक है ? 


यहा समस्या यह है कि यदि किसी मनुष्य को किसी कर्म का अभिप्राय 
(मन में संकल्प) हुआ पर उसे कार्य रूप (शारीरिक किया) में परिणत न कर 
सक्रा और दूसरा मनुव्य मन में सकल्य करता है, साथ-साथ वसी ही क्रिया 
(शारीरिक) कर देता है तव केवल 'अभिप्राय का नैतिक विचार हो सकता है ये 
नहीं ? साधारणत ऐसा प्रतीत होता है क्रि यदि किसी के मन मे किसी प्रकार का 
संकल्प हो तो उससे नेतिकता का कोई सम्बन्ध नहीं हैँ । यदि हमने अपने संकल्प के 
अनुसार कर्म (शारीरिक) नहीं किया तो उसका मूल्य ही क्या ? पर यह विचार 
दोषपूर्णा है। अभिप्राय तो स्त्रयं एक क्रिया है। इसमे ही मनुष्य की इच्छा, 
चुनाव, प्रयोजन, साधन के विचार, आदि का समावेश है । यह मनुष्य के चरित्र 
पर निर्भर है। अत. केवज्न अभिप्राय का भी नैतिक मूल्य है और उसका नैतिक 
निर्णय हो सक़ता है। पर यदि किसी मनुब्य ,ने अपने अभिप्राय के अनुसार 
आचरण भी किया तो उसके कर्म का मूल्य उसकी तुलना में, जिसका केवल 
अभिप्राय ही हुआ पर किया नहीं, अधिक होगा । इसका कारण यह है कि वह 
जो अपने अभिप्राय को काय रूप में परिणत करता है वह वसी चेटटा भी करता 
है या करना चाहता है । 

४४८ 

नेतिक-निर्णय के विषय में ही एक दूसरी समस्‍या है कि क्या 
लक्ष्य के नेतिक गुणों पर ही साधन का गुण निर्भर हे ? दूसरे शब्दों 
में, यदि लक्ष्य पवित्र हो तो साधन चाहे जेसा भी हो त्राह्य है 


६६ प्रारम्भिक आचार-शाज््र 


अथात साधन की पवित्रता या अपविश्नता का क्रिसी कम के नेतिक- 
निणुय से क्‍या स्थान हे १ (क्‍2085 (06 बाते [एकि ग6 गराद्भा5 ) 
“ आदर्शवादी या प्रचल्लित विचार के अनुसार किसी कर्म का लक्ष्य ही उसके 
जऔैतिकऋ गुणो का निर्णायक है। जसा लक्चय वेंसा कर्म । यदि अच्छे लक्ष्य की 
सिद्धि में अनुचित साथन प्रयोग क्रिया गया तो भी कर्म उचित ही कहा 
जाथया । व्थ की स्वतंत्रता के लिए यदि किसी की हत्या भी करनी पड़े तो 
चह क्षम्य है और कर्म उचित ही होगा। लक्ष्य ही साधन को उचित या 
अनुचित वनाता है। वह साधन पवित्र है जिसका लक्ष्य पवित्र हे। यदि हमें 
कोई नेतिक दोव निकालना है तो लक्ष्य मं ही निकालना चाहिए । इसी सिद्धान्त 
के अनुसार ऐसा प्रचलित है कि युद्ध के समाप्त करने के लिए, युद्ध करना उचित 
ड्ै। यह उचित इसलिए है कि लक्ष्य थुद्ध समात करना? पविन्न है । 
पर यह मत आपत्तिजनक है । पहले ही यह विचारा गया है कि यदि 
कर्म के नेतिक सत्याकन में साधन के ओचित्य-अनौचित्य का कोई महत्व नहीं 
तब चोरी करके परीक्षा पास करने की इच्छा ओर परिश्रम करके पास करने की 
इच्छा मे कोई अन्तर नहीं होगा। दूसरी बात यह है कि साधन का दोष लक्ष्य 
की पवित्रता को अयविन्र वना देता है। अत ख़क्य साधन को पवित्र 
या अपवित्र नहीं बना सकता। कोई कम प्‌णोछपेण तभी पवित्र 
होगा जब पवित्र लच््य के साथ-साथ उचित साधन का प्रयोग किया गया हो। 
इसलिए किसी पवित्र लक्ष्य को अपवित्र साधनों के द्वारा प्राप्त करने का प्रयत्न 
नहीं करना चाहिए । खराव साधना द्वारा प्राप्त किए गए अच्छे लक्ष्य भी अन्त में 
दोष ही उत्पन्न करते हैं । 

.. पर क्या लक्ष्य कभी भी साधन के नैतिक गुणो को नियोरित नहीं 
करता ? 9085 धी8& छाए 76४९७ प5४/ ६१9 ॥8॥705 0: 
ब्यै०ट5 86 शाप ९४९१ [पद्धा।+ ४४ ॥7089805 -? ३ 

यट पहले वतलाया जा चुका है कि सामान्यतः लक्ष्य की अच्छाई या घुराई 
साथन के नेतिक गुणों को निधारित नहों करता । पर जीवन में ऐसी घटनाएं 
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भी मिलती हैं जो उपयुक्त मत के अपवाद स्वरूप प्रतीत होती हैं। जेसे, यर्दिं 
पिता अपने पुत्र के हिंत के लिए उसे दण्ड ढेता है तो यहाँ लक्ष्य उत्तम है, पृत्र 
का हित, पर साधन, दण्ड ढना या कप्ट ढेना, स्त्र॑ खराब है। क्‍या इस कर्म को 
उचित कर्म नहीं विचारा जाता? तब ते. तो यहाँ लक्ष्य की पवित्रता साथन के 
दोषों को भी पवित्र बना ढती है। एक दूसरा उदाहरण लें। डाकुओ का 
एक दल किसी परिवार से जा घुसता है जो क्िंसी निजन स्थान में रहते हें। 
उस परिवार से एक ही पुरुष हे ओर एक महिला । लुटेरे रात्रि में उनके घर मे 
घुसकर पिस्तौल् से उस महिल्ला की हत्या कर उसके गले का चेन लेना चाहते 
हैं। वेंसे मौके पर कोई उपाय न देख कर वह पुरुष अपने पिस्तौल से एक 
लुटेरे की हत्या कर ठेता है और _बरुक्री गी लेटेरे भाग जाते हैं। क्या हम उसके 
कर्म को अनुचित कहते है? यहाँ लक्ष्य तो पवितन्न है, एक निर्दोष महिला की 
जान वचाना पर साधन, एक्र डाकू की हत्या, अवश्य ही खराव है । पर लक्ष्य वी 
02 घन के दोषों को हटा ढता है। इन उदाहरणो से ऐसा प्रतीत होता 
है कि कभी-कभी लक्ष्य साधन के नैतिक गुणो का निर्णायक है । 


४ वास्तव मे-ऐसे उदाहरण जो अपयवाद स्वृहयर प्रतीत होते हैं. उनका विश्लेषण 
करने पर यह सिद्गर होता है कि लक्ष्य की पविन्नता के कारण ढोपपूर्ण साधन क्षम्य 
नहीं अपितु, “ईन्हें पवित्र मानने का कारण दूसरा है। पिता अपने पुत्र के हित 
के लिए उसे पड ढेता है । यहा लक्ष्य हे उसीका छ्ित करना ,जिसे दंड दिया जा 
रहा है, ऐसा नही कि अन्य के छित के लिए किसी की ढंड दिया गया हों । जिसे 
कष्ट होगा उसी के हित के लिए ऐसा किया जा रहा है । दसरी वात यह है क्रि 
जितना कष्ट होगा उससे अधिक हित की आकाक्षा से ही ऐसा साधन प्रयोग किया 
गया है। इसलिए उपयुक्त उदाहरण से लक्ष्य की पवित्रता के कारण साधन 
का दोष दूर नहीं होता वल्कि इसलिए कि नहीं चाहते हुए भी पुत्र ही के 
भविष्य हित के लिए उसे दड दिया जाता है । 

दूसरे उदाहरण में भी लक्ष्य की पवित्रता के कारण दोपयूण साधन पवित्र 
नही हो जाता । जेंसी परिस्थिति मे सहिला की जान बचाने के लिए डाकू वीं 
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हत्या की गई उसके सिवा दूसरा कोई उपाय न था। लक्ष्य भी साधारण नहों 
बल्कि बहुत ही पवित्र है। अत कभी-कभी बहुत ही पवित्र लक्ष्य को प्राप्त करने 
का जब एक ही साथन रहता है तो साधन की प्रवित्रता या अपविशन्नता का विचार 
नहीं क्रिया जा सकता । जब एक ही रास्ता है तो उपाय क्‍या है 2 यहा भी 
कत्ती अपनी इच्छा के विपरीत वेसे साथन का प्रयोग करता है जिसको छोड बसे 
पत्रित्र लक्ष्-सिद्धि का उपाय नहीं है। अत लक्ष्य की पवित्रता साधन के दोषो 
को दर नहीं करता बल्कि यहाँ साधन की अपविनच्नता का विचार किसी विशेष कारण 
से नहीं हुआ है । 
>> अत क्रिसी भी दशा में सक्ष्य के कारण सावन का महत्व कम नहीं माना जा 
सकता । कर्म के नंतिक मृल्याकन में साथन के गुणों का विचार आवश्यक है। 
महात्मा गाघी भी इसी सत के समर्थक हैं। उन्होंने तो इस सिद्धान्त का प्रयोग राज- 
नीति तथा अन्तर्राद्रीय व्यवहार मे विश्व-शान्ति के लिए अनिवार्य बतलाया है। 
इसीलिए अहिसात्मक मार्ग ही को उन्होने स्वेश्रेष्ठ कहा है । 
एक दूसरी दष्टि से भी यह सिद्धान्त अनिवार्य है | स्वसावत बुरे आचरण का 
अभ्यान शीघ्र डर सदाचार का ढेर से होता है । शराब पीने की आदत फौरन हो 
जा सकती है पर प्रजा-पाठ में बहुत दिनो के अभ्यास से ही तबियत लंगती है । 
इप्ीलिए यदि आरम्भ में दसरो की सहायता के लिए किसी चीज की चोरी की गई 
नो उस समय तो चोरी अपनी इच्छा के विरुद्ध की जाती है पर पीछे उसी का 
अभ्यास हो जाता है। उस दशा मे हम उत्तम लक्ष्य को भूल जाते हैं और बुरे 
साधन ही साभ्य हो जाते हैं। इस जक्कार उस बुरे साधन का प्रयोग करते-करते 
हमारी प्रव॒ति भी ढ्री री हो जाती हैं । इसलिए ऐसा सिद्धान्त समाज-कल्याण के लिए 
हानिकारक है [वक ने कहा है कि नेतिकता (पुरुय) के कठिन मार्ग को तय कर 
लच्य सिंद्ध करने की अप्रेज्ञा अनैतिकता (पाप) का सरल मार्ग यदि एक बार भी 
» प्रयोग किया गया तो शीघ्र ही वही मार्ग अपना लिया जाता है । 
./ नेतिक-निर्णय सर्वप्रथम किसका होता है, अपना या दूसरों का? 
नैतिक-निणंय की उत्पत्ति स्व-निर्णय से होती हैं या दूसरो के निरी- 
क्षण से ९ 


नैतिक-निर्याय ६६ 


मनुज्य का जो भी ऐच्छिक कर्म होता है उसकी इच्छा से । इसलिए भले ही वह 
कम निर्णय के वाद अनुचित हो पर उसने उसे अच्छा ही सममकर किया है । अतः 
जब वह अपने ही किए हुए कर्मों का निर्णय करे तो उसका पक्तपातरहित होना बहुत 


ही कठिन है। अपने कर्मों की निष्पक्ष भाव से आलोचना करना क्‍या बहुत ही सरल 
हैं? दसरी वात यह है कि जिस प्रकार कोई बालक स्वभावत वाद्य वस्तुओं की ओर 
पहले आकृष्ट होता है और अन्तर्निरीक्षण आरम्भ होता है पीछे, उसी प्रकार नेतिक * 
निर्णय भी पहले दूसरो का होता है और पीछे जब हमें यह ज्ञात होता है कि अन्य 


व्यक्ति हमारे कर्मों का भी निरीक्षण करते हैं तव हम अपना विचार करतवें हैं । अपना 


निर्णय करने मे मनुष्य अपने को दसरो की स्थान में ऋल्‍पना कर यह विचारता है 
कि अन्य मनुष्य निष्पक्ष रूप से केसा उसका निर्णय करेंगे । यह विचार स्मिथ, 
मिल, बेन्थम, आदि इर्गलेंड के विचारकों का है । 

पर उपय क्व मत से सवसे बडी आपत्ति यह है कि नैतिक-निर्याय का विषय 
आन्तरिक है । नैतिक-निर्णाय मनुष्य के अभिप्राय अर्थात्‌ चरित्र का होता है । 
अभिप्राय वह तत्व नहीं है जो दूसरो मे प्रत्यज् हो । किसी कर्म का अभिप्राय क्या 
द यह निश्चित रूप से अपने विषय मे ही ज्ञात हो सकता है । कोई कर्म किस 
अभिप्राय से राम ने किया है यह तो निश्चित रूप से अन्तनिरीक्षण द्वारा राम ही 
जानता है + हम या आप तो प्रत्यक्ष रूप से इसे जान नहीं सकते । हम केवल 
अनुमान कर सकते हे। पर अनुमान भी केसे किया जा सकता है जब तक स्वर्य 
अपने अभिप्रायों की हमे अनुभूति न हो । वह मनुष्य जिसे कभी भूख की ज्वाला 
से तच्प की अनुभूति न हुईं हो वह केसे किसी तडपते मनुष्य को ठेख कर अनुमान 
कर सकता है कि उसकी तड़प भूख की है ? वाद्य संकेतों का भी तो अनुभवी ही 
सही अर्थ लगा सकते है । अत अनुमान के द्वारा दसरे के अभिप्राय को जानने में 
भो पहले अपने अभिप्रायों का अन्तनिरीक्षण आवश्यक है । अत नैतिक-निर्साय 
सर्वप्रथम अपना ही होता है। जिस प्रकार वास्तविक दान घर से ही आरम्भ होता 
है, नेतिक-निशय भी अपने से ही आरम्भ होता है। पर इसका यह तात्पय नहीं 
है कि दूसरो को निर्णय करने के पहले हम अपना निर्णय करने के लिए ठहर 
जे हैं । दोनो के बीच कोई ऐसी मेदक लाईन नहीं खौींची जा सकती है । 
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छ 
सातवाँ परिच्देद 
नेतिकता की आवध्यक मान्यताएं 
(?०5६४७]४८९$ ० च073॥0५) 
गत्येक्ष शास्त्र मे बहुत सी ऐसी बातें होती हैं जिनको माने विना कोई 

सी नियम सम्भव नहीं होता है। उन्हें ही उस शास्त्र की आवश्यक मान्यताएँ 
कहा जाता है। आचार-शास्त्र की भी मान्यताएँ हैं। इसका अथ है कि यदि 
इन मान्यताओं को सत्य न माना जाय तो नैतिकता का कोई प्रश्न ही नहीं उठ 
सकता । जब भी कोई नैतिक-निर्णाय होता है तो उसका आधार ये मान्यताएँ ही 
रहती हैं । यदि इन मान्यताओं को असत्य माना जाय तो किसी नैतिक-निर्णाय का 
कोई मूल्य नहों रहेगा । इसलिए इन मान्यताओं को नैतिक-निर्णाय की आवश्यक 
मान्यताएँ कहा जाता है। ये मान्यताएँ तीन हैं--- 

(१) वग्यक्तिल ( एश50ा9ो[ 9) 

१।। ) विवेक (॥28507 ) 

() आत्म-नियन्त्रण (5शॉ-त&९7ए7०07) 

अप इन तीनो की अज्ञग-अज्ञग व्याख्या कर हमे यह ठेखना चाहिए कि 
उनका अय क्या है ओर नेतिक-निर्णाय के लिए ये क्यो आवश्यक हैं । 

() व्यक्तित्व (707307977)--नैतिकता का क्षेत्र तो वही है जहाँ 
ऐच्छिक कर्म हो । बेंसा कर्म जो कर्ता द्वारा अपनी इच्छा से शुमभाशुभ, उचित- 
अनुचित का विचार कर या हेतु-साधन आदि का संकल्प करके हो, उसे ही ऐच्छिक 
कर्म कहा जाता है । योतो क्रियाएं अनेक प्रकार की और अनेक प्राणियों 
की होतीं हैं पर उनमे अन्तर है। पेड-पीधो की क्रियाओ से चेतना का 
अभाव है । पशुओ की कियाए चेतन होती है पर उनमे शुभाशुभ का ज्ञान 
नही रहता है । यह ज्ञान तो तभी सम्भव है जत्र किसी नैतिक-सिद्धान्त की 
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चेतना हो और उसके अनुकूल आचरण करने की शक्ति हो | ऐच्छिक कर्म इसालिए 
उसी का होगा जिसमें इस प्रकार का ज्ञान हो। यही तो व्यक्तित्व का लक्षण 
है। “इसीलिए कालडरदवुड़ ने कहा है कि व्यक्तित्व ही नेंतिकता का आधार 
है। जहा इच्छाओ में भेढ करने की शक्ति ,न हो या प्रयोजन और साधन का 
चुनाव न हो और स्वतंत्र इच्छा न हो अर्थात्‌ व्यक्तित्व न हो तथा केवल प्रद्गति हारा 
क्रिया की गई हो वहा नेतिकता का क्षेत्र नहीं है। नैतिक निणंय का विपय किए 
गए कम नहीं अपितु कत्तों है-ऐसा कर्त्ता जिसमे किए गए कर्मों का उत्तरदायित्व 
हो | नेतिकता का निर्णायक भी वही होगा जिसे नेतिक सिंदधातों का ज्ञान हो, 
जो स्व॒ृतन्त्र हो अर्थात्‌ व्यक्ति हो। इसलिए व्यक्तित्व के बिना नैतिकता का 
कोई सल्य नहीं । 
पर अब प्रश्न है कि व्यक्ति कौन है * 

प संवितवादियों ( 88788 ४077808 ) का मत है कि व्यक्ति केवल चेतन 
अक्रियाओ और स्थितियों का समष्टिमात्र है | प्रति क्षण मनुष्य की चेतन क्रियाएं, 
हो रही हँ और फल्स्तरूप अनुमत्र हो रहो हैं। उन्हीं की समष्टि को व्यक्ति 
कहा जाता है। उन प्रक्रियाओ के आधार स्वरूप कोई स्थायी तत्व नहीं हैँ 
जेसा साधारणत विचारा जाता हैं। पर यह मत आपत्तिजनक है क्योंकि यदि 
उन प्रक्रियाओं के आधार स्वर कोई तत्व ही नहीं है तो क्रिया होती है कहा 
ओर किसमे ? अनुभव मनुष्य को होता है पर यदि उममे परिवर्तनों के आधार 
स्ररूप कोई स्थायी तत्व न हो तो अनुभवकर्ता कीन है “ यदि अनुभवकर्ता भी 
अनुभव की भाति परिवतेनशील है तो व्यक्ति मे 'एकता” अर्थात्‌ डसे “वही? 
क्यों मानते हैँ * क्यों सभी शारीरिक या मानसिक अवस्थाओं के परिवतनों के. 
बाद भरी किसी व्यक्ति को हम दूसरा” नहीं कहते । 

व्यक्तिव का विचार वास्तव में आत्म-चेतना और आत्म-निय्न्त्रण का 
संकेत हे है । किसी भी व्यक्ति को इन्ही गुणों के कारण व्यक्तित्व प्रदान किया 
जाता है । बसे प्राणी को व्यक्ति कहा जाता है जिसकी क्रिया अपनी हो अर्थात्‌ 
आन्म-नियन्त्रित हो और वह उसके लिए उत्तरढाग्री हो। दसरे प्राणी अपनी 
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अबृत्तियों के द्वारा कायं संपादित करत हैं। अत व्यक्ति केवल वुद्धि नहीं 
चल्कि शक्ति है। आत्मचेतना, आत्म-नियन्त्रित बुद्धि और आत्म-नियंत्रित क्रिया 
जिसकी हो वही व्यक्ति है । 


मनुष्य को जन्म से ही कुछ प्रवृत्तिया होती हैं रे प्रवत्तिया उनके 
भेदकारक लक्षण हैं। जेमे-जेंसे उसका विकास होता है उसकी अन्य शक्तिया 
प्रस्फुटित होती हैं। वह अपने को समाज का एक सदस्य समभने लगता है । 
उसे समाज के नियमों का ज्ञान हो जाता है ओर शुभाशुभ का विचार भी 
आरम्भ होता है। वह अपने कर्मों को अपना! समझता है ओर उसके उत्तर- 
दायित्व की चेतना उससे विकसित हो जाती है। इस अवस्था से ही वह 
नैतिकता के क्षेत्र मं पदापण करता है। यही उसके व्यक्तित्व का लक्षण है। 
जब तक मनुन्य अपने कर्मों के लिए उत्तरदायी नहीं हैं अर्थात्‌ , उसके! कम उसके 
नही हैं, तब तक नैतिकता का प्रश्न नहीं होता है ? इसजिए व्यक्तित्व नेतिक-निण य 
की एक आवश्यक मान्यता है । 


विवेक ( 72250] )--मनुष्य के दो आवश्यक गुण हे--पाशविक ग्रश्नत्ति 

ओर विवकशा: ७ |. री आि+++++++:.. 

या कामुकता ( 5आ500५ ) और विवेकशक्कि (7०४5०॥ ) । मानव अकद्ृृर्ति 
के ये दो आवश्यक अग हैं। पर इन दोनों में विवेक्रशक्ति ही उसकी विशेषता 
है । इसी के कारण वह अन्य प्राणियों से भिन्न हैे। कामुकता या पाशत्रिक 
ग्रत्रत्ति तो पशुद्रों मे भी होती है । मनुष्य विवेकशक्ति द्वारा ही अपनी संवेदनाओं 
को अथयुक्त करता है और ज्ञानोपानंन करता है। इसी शक्ति से वह 


अयनी ग्रव॒तियों को तौलता है, विचार करता हैं ओर शुभाशुभ को दाश्ट में 
रख संकल्प करता हैं। इसी के द्वारा उसका ऐच्छिक कर्म होता है। यदि 
विवेक नही हो तो इच्छाओं का विचारण, चुनाव, साभ्य-्तावन का विचार 


ओर संकल्प केसे होगा अथांत्‌ ऐच्छिक कर्म केसे होगा ! यदि मनुष्य मे विभेज् 
नहोंतो उसकी क्रियाएँ पशुओं के सत्श होगी अवात केवल प्रवत्तिसो से 
७ ही कण जज ः 0 धक्छ ४5 न ८ 

प्रेरित) यदि एच्छिक कर्म ही न हो तो फिर सतिकता कहा? यासत 


थे 
कक 


के नह 
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अविवेकी और बच्चो की क्रियाए गेतिक क्‍यों नहीं है? उनके कर्म ऐच्छिक 
नही होते । उनमे शुभाशुम का भेदज्ञान नहीं होता। नैतिक-निणय के लिए 
भी तो कर्ता को गेतिक-सिद्धातों का ज्ञान आवश्यक है। नेतिक-सिद्धातो का 
जन तो तभी हो सकता है जब विवेकशक्ति हो । अत नेतिक-निर्रोय का विषय 
एच्छिक कर्म, विवेकशक्ति रहने पर ही सम्भव है और साथन्साथ नेतिक-निर्साय 
के करत को भी विवेकयुक्त होना आवश्यक है। अत विवेकशक्ति नैतिकता की 
दसरी आवश्यक मान्यता हैं । 


संकल्प-स्वातंत्रय ( 7९807 छः एशी। )--संकल्प-स्वातंत््य भी नेतिकता 
का एक आवश्यक आधार है। संकल्प-स्त्रातंत्य का अथ क्या है? जब मनुष्य 
को इच्छा-संघण होती है तव वह अपनी स्वतंत्र इच्छा से किसी एक को चुन 
लता है। एक उदाहरण लें। किसी निधन के सामने ही एक आगे जाते हुए 
राहगीर का दस रुपये का नोट गिर पडा। समीप में अन्य कोई नहीं है। उसकी 
व्चछा होती है उस नोट को उठा कर रख लेने की पर साथ-साथ एक दूसरी 
इच्छा भी होती हे, उस नोट को उठाकर उस राहगीर को ढे ठेने की। विचार 
करने के वाद वह उसे रख लेने का ही संकल्प करता है । यहा दो विरोधी 
इच्छाओं के चुनाव मे वह स्वतंत्र है या वाह्य परिस्थितियों ध्वारा नियन्नत्रिति? 
क्या बह दूसरी इच्छा का संकल्प कर सकता था या जसा उसने किया वह पूर्व 
स्थितियों और वाह्य परिस्थितियों से नियत था अर्थात्‌ जता उसने संकल्प किया 
उसके विम्द्ध वह संकल्प नहीं कर सकता था ““ तत्त्व-विन्ञान मे इसके 
सम्बन्ध में दो सत मिलते हं। एक के अनुसार मनुष्य अपने संकल्पों में 
खनंत्र है अर्थात यह नहीं नि वह जो संकल्प करता हैं वह किसी वाह्य शक्ति या 
परिस्थिति से निर्धारित है। दसरे के अनुसार मनुष्य को कर्सों के चुनाव मे (संकल्प 
से स्वतन्नता नहीं हे। पहले को “नियतिबाद और दसरे को स्ंवतंत्रतावाद कहा 
ऊाता हे उनकी ग॒क्तियों की समीक्षा आज 


न शास्त्र का विपय नहीं है । आचार-शास्त्र 
मे स्वतंत्र संक्ल्‍्प-शक्ति के अस्तित्व 


; त्व मे विश्वास करना अनिवाय है। यदि ऐसा 
सन न माना जाय तो नेतिकता का कोइ अर्थ ही नहीं रह जायगा। 
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अठि मनुत्य कर्मों में स्वतंत्र नहीं है अथात्‌ उसका संकल्प वाह्म परिस्थि- 
तिया से नियत >है तब अपने कर्मो के लिए वह उत्तरदायी नही ठहराया जा 
सकता । यर्ठि क्रिंसी मानसिक्र दन्द्र के अवसर पर हम कौनसी इच्छा की पूर्ति करें 
इसमे स्वतंत्र नहीं हो अर्थात्‌ वहा बसा ही होगा जसी वाद्य परिस्थिति है तब 
उस कर्म के लिए हमारी जिम्मेदारी नहीं रह जाती है। यदि हमारा संफल्प ही 
चाह्य परिस्थितियों पर निर्भर हो तब तो हमारी इच्छा या अनिच्छा का प्रश्न ही 
नहीं हैं। हमारे कम वेसे ही होगे ज॑ंसी वाह्य परिस्थिति है। अत कर्तों का 
उत्तरदायित्व हम पर कसा ? मनुष्य के जितने भी ऐच्छिक कस होगे वे आत्म- 
नियंत्रित नहीं अपितु वाह्यम नियंत्रित होगे। यदि किसी फेंके हुए पत्थर से कसी 
को चोट लग जाय तो दोषी कौन है--पत्थर फेंकनेवाला या पत्थर 2 क्रिया 
वास्तव में फेंकनेवाले की हे, पत्थर तो केवल साधन है । उत्तरदायी फेंकने- 
वाला है न क्विपत्थर। अतः उसकी क्रिया की निन्‍दा की जाती है। पत्थर 
की हम न निन्‍्दा और न प्रशसा करते हैं। उसी प्रकार कर्मों की जिम्मेदारी 
हम पर नहीं होगी। हमारा संकल्प वाह्म परिस्थितियों पर ही निर्भर हो तो 
यदि हम किसी की हत्या कर दें तो हमे दोषी और हमारे कर्मों की निन्‍्दा 
और यदि हम किसी पीडित को एक सौ रूपया ढान दे दें तो हमारी तारीफ 
ओर हमारे कर्मों की प्रशंभा करना निरथंक है इसलिए क्रिं उन कर्मों की 
जिम्मेवारी हमारी नही थी। वे क 3 22 के कारण हुए हैं और हमारे 
नहीं चाहने पर भी वसा ही होता । आरको ने ठीक ही कहा है कि नियति- 
वाठ, उत्तरदायित्व की भावना को नष्ट कर देता है; इसलिए कर्मों को 
प्रशंसा-निन्दा या उन्हें उचित-अनुचित, शुभ-अशुभ निरय करना या किसी 
को पुरस्कार या दंड देना फिजूल है। कुछ विचारकों ने संकलप-स्वातंत्र्य के 
विवाद को महत्वप्र्ण नहीं वतलाया_है। पर यदि नियतिवाद को सत्य मान 
लिया जाय तो कत्त व्यन्यथकत्त व्य, नतिक-बाभ्यता, पुरय-पाप, उचित-अनुचित 
आदि नेतिक गुणों का कोई महत्व ही नहीं रह जाता है। मतुब्य का क्‍या 
कत्त व्य-अकत्त व्य॑ है अर्थात्‌ क्या करना चाहिए और क्पा नहीं, इसका तो तमी 
कोई अथ होता है जब हमे अपने आचरण में स्वतन्त्रता हो। यदि कर्मों का 
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कर्ता वास्तव में मनुष्य स्र्य नहीं है तो उसके कमा का नतिक्र मूल्योकन क्या 
हेगा? अत ये नतिक गुण महत्वहीन हो जाते हैं । 


यदि मनुष्य वाद्य परिस्थितियों और प्राकृतिक प्रत्नत्तियों के विरुद्ध कर्म 
नहीं कर सक्रता तो वह किसी निर्जीव पदाथ से उच्च नहीं है। तब तो वह एक 
जड यंत्र की भाति ही है। वह स्वयं अपनी क्रिया को नियंत्रित नहीं कर 
सकता अपितु अपनी प्राकृतिक प्रत्त्तियों और वाद्य परिस्थितितों के अनुसार ही 
आचरण कर सकता है। अत उसकी क्रिया में उत्तरदायित्व कहा ” मनुष्य 
उत्तरदायी तो तभी होता है जब उसका वह उत्तर ढे सके । पर जब हमारी 
क्रियाएँ हमारी स्वतंत्र इच्छा 'से नहों हो सकतों तो उसका उत्तर हम केसे दें 
सकते हैं। अल हमारी क्रिया एक प्राकृतिक घटना की भाति हो जाती है । 
इसीलिए जिस प्रकार किसी प्राकृतिक घटना की सुन्दरता और कुरूउता का 
निर्णय किया जाता है उसी प्रकार माज़ब कर्मों को सुन्दर-कुरूप कहा जा सकता है, 
उचित-अनुचित, धर्म-अथर्म नहीं ?  वेद्ान्त या पाश्वात्य विचारक हेंगेल का भी 
मत है कि “ंत्रवत्‌ विश्व में नैतिक भेदो का महत्व नहीं रहता? अर्थात्‌ यदि ऐसे 
विश्व की कल्पना की जाय जहाँ प्रत्येक्ष घटना नियत रूप से हो रही है, जंसे 
घी में चाभी ठे ढने के वाद घडी नियत रूप से चलती रहती है, तब चाहिए! 
का महत्व नहीं रह जाता है। ख्तंत्रता ही नहीं तत्र चाहिए! क्या 

यदि मनुष्य कर्मों मे ख्तंत्र नहीं है अर्थात्‌ वाद्य परिस्थ्तियों ओर प्राकृतिक 
प्रव्नत्तियों के विस्द्ध कर्म नहीं कर सकता तो किसी आचरण के सुधार था विधिपूर्वक 
नियन्त्रण का अर्थ क्या है? यदि क्रिसी ने दो तीन मनुत्यों की हत्या कर दी 
है तो कहा जाता है कि उसके आचरण को सुधारना चाहिए । पर यह तो तभी 
सम्मव॒ है जब यह माना जाय कि बह यदि चाहता तो वैसा कर्म नहीं भी कर 
सक्रता था अर्थात्‌ जो उसने किया उसमे वह स्वनत्र था। ऐंवा यदि न माना 
जाय तो फिर आचरण में सुधार आदि का विचार ही गज्ञत है । 

कमी-कसी कोई कर्म करने के वद हमे पाण्चाताय होता है । पर यदि मनुष्य 
का संकल्प स्वतंत्र नहीं अर्थात्‌ उसका कर्म नियत है तो पास्वात्ताप की भावना 
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भी निरथंक हैं। पाश्वात्ताप तो इसीलिए होता है कि हमारे अधिकार की बात 
थी कि जेंसा किया वसा नहों भी किया जा सकता था अर्थात्‌ हम स्वतंत्र थे | 
“2 काण्ट ने कहा है कि चाहिए के साथ योग्यता! छिपी हुई है । जब हमः 
चाहिए! कहते हैं तो यह स्पष्ट है कि चेंसा किया भी जा सकता है या नहीं भी । 
दोनो की स्वतंत्रता हमें है। यदि यह निश्चित और अटल हो कि यही करना 
है तो फिर ऐसा चाहिए था ऐसा नही चाहिए दोनो निरथंक है । वसा होगा ही, 
चाहिए या नही चाहिए । 
जी इसीलिए मार्टिनू ने ठीक कहा है कि या तो संकल्प-स्त्रातंत्रय सत्य है या 
नेतिक निर्णय एक श्रम! (जिप्राट ९९००७ ता पी] 48 9 ८५ 07 
ग्र0ारं पर्दशाला। 2 तृद्मापछा 0०7 )। इसका तात्यय यह है कि या तो 
संकल्प-स्वातंत्र य को सत्य माना जाय या यदि ऐसा नहीं विचार किया जाता तो कर्मों 
की अच्छाई-बुराई, कत्त व्याकर्तव्य आदि का विचार करना बिल्कुल फिजूल है । 
पर संकल्प-स्वरातंत्रय का यह अर्थ नहीं है कि मनुष्य जब चाहे तव और 
जेसा चाहे बसा कर सकता ह। इच्छाओं के चुनाव में मनुष्य अपने चरित्र से 
नियंत्रित होता है। बाह्य परिस्थितिया मनुष्य में अभाव ओर इच्छाए उत्पन्न करती 
हैं पर उन इच्छाओं में चुनने की स्॒तुन्त्रता मनुष्य को है। पर उस चुनाव में सभी 
चीजों से हम स्वतंत्र नहीं हैं । नियन्त्रण रहता है पर चरित्र करा का-। मनुष्य का 
चरित्र तो उसका सत्र है। अत संफल्प-छातन्त्रअ को आत्म-नियंत्रण भी 
कहा जा सकता है । आत्म नियन्त्रण मनुष्य के नैतिक जीवन का आधार है 


संकल्प-स्वातंत्रय का अथथ 
संऋल्प-स्वातन्त्रय4॒ नैतिक आचरण के लिए आवश्यक है। इस 
ख्तंत्रता का अथ क्या है * एक मत के अनुसार सकल्प की स्वतन्त्रता का 
यह अथ हे कि क्रियी परिस्थिति में मनुब्य क्या सफलय करेगा यह नहा 
कहा जा सकता । चह पूर्णा रूप से स्त्रतत्र है। वह अकारण वेकल्पिक प्रेरणाओं 
सें से क्रिवी एक को स्वच्छन्दतायवंक चुन लेता है। उसे अनियात्रेत चुनाव 
की शाक्त है। यदि क्रिप्रो ने मुके गाली दे दी तो उसका बदता लिया जाय 
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या नहीं इन दो इच्छाओं में यदि गाली ढने का संकल्प हमने किया तो हमारा 
खंदत्य क्यो ऐसा हुआ, क्यों हमने गाली नहीं दने का संकल्य क्रिया, इनका 
उत्तर नही दिया जा सझता है । इनका उत्तर इसलिए नहीं होगा कि हमारा 
खंकत स्॒तंत्र हैं । उसद्भा कोड कारण नहीं होता । उसका भूत से कोई कार्य-ऋरण 
सम्बन्ध नहीं है । बह न वाद्य परिस्थिति प्रर, न हमारी प्राकृतिक प्रवृति पर 
और न हमारे चरित्र ही पर निर्भर है (“पर स्वतंत्रता का यह अर्थ आपत्ति- 
जनक है। यह सत्य है कि वाद्य परिस्थितियों और प्राकृतिक प्रद्ृत्तियों के विरूद्ध 
हमारा संक्ल्य हो सक्रता है। उनसे हमारा संक्रल्म या कर्म नियंत्रित नहीं 
होता है पर इसका यह भी अर्थ नहीं कि हमारा संकल्प बिल्कुल अनियंत्रित 
है। इस प्रकार की स्वतंत्रता स्वच्छचन्दता ( ॥02706 ) है, स्वतंत्रता (66- 
8077) नहीं । इसे उदासीनता की स्वतत्रता ( ॥727ए ० 76०6 ) 
कहा जा सकता है। यह मत मनोवैज्ञानिक और नैतिक दृष्टि से भी मान्य 
नहीं है। मनोवैज्ञानिक दृष्टि से हमारी प्रत्येक मानसिक प्रक्रिया का कारण 
छोता है। यदि हमने किसी परिस्थिति में कुछ संकल्प किया तो उसका भी कोई 
ऋारण अवश्य होगा। वाद्य परिस्थितिया या प्राकृतिक प्रबत्तिया तो कारण 
नहीं हो सकती हैं; वे आशिक रूप से हमे प्रभावित करती हैं, पर हम 
संकल्प बेंसा ही करते हैं जसा अभ्यास है अर्थात्‌ जेसा हम संकल्प या आचरण 
करते आए है। दसरे के गिरे हुए रुपये को उठा कर रख लिया जाय या 
के दिया जाय इसका निर्णय हमारे प्रते आचरण या अभ्यास पर निर्भर है। 
यदि किसी ने सी किसी का रुपया थो उठाकर रख लिया हो और ऐसा 
अच्यास हो गया हो तो इस परिस्थिति से सी वह बेसा ही करेगा। अत- 
हमारा संकल्प हमारे चरित्र से नियत्रित होता है, पर : चुद 
हु। संकल्प यहा स्व के द्वारा ही निय॑त्रित होता है 
( एश-तललाग्राब्धठा )। 


वन्वन वाद्य नहीं 
यह है आत्म-नियंत्रण 


नेतिक दृष्टि से भी यदि कर्म (संकल्प ) मेरे वर्तमान स्वभाव से 
सनेखत नहीं होते तो उनके लिए म क्यो उत्तरदायी बनू ? किसी कम का 
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उत्तरदायी हम किसे ठ्हराते हँ? हमें या तुम्हे। हम? या तुम” कौन हैं £ 
हमारा या तुम्हारा सत्र ( 5८6 )। हमारे या तुम्हारे सत्र का अर्थ 
हे ४ईमारा या तुम्हारा चरित्र या स््रभाव | तब यदि हमारा संकल्प हमारे 
पृत्र॑ स्वभाव या चरित्र से नियंत्रित नही होता अर्थात्‌ उससे वह यदि विल्कुल 
स्वतंत्र हो तव उसका ठायित्व हम पर या तुम पर नहीं है। यदि मेरी 
अच्छाई या घुराई किसी कर्म को चुनने से रोक नहीं सकती तो उस कम में 
हमारे स्व॒ (चरित्र ) का प्रतिविम्ब नहीं मिलता है। इसलिए हम अपने 
कर्मों के लिए दोषी नहों हैं ।“ नेतिक ठायित्व तो तभी हो सकता है जब 
हमारा संकल्प हमारे चरित्र ह्वारा नियंत्रित हो। मेरे कर्म मेरे द्वारा नियंत्रित 
होते हैं। वे मेरे स्वभाव से नि रत होते है। इसलिए में उनके लिए उत्तरदायी 
हूँ। पर अपने स्वभाव या चरित्र के द्वारा नियंत्रित होना वाद्य वन्धन नहीं है + 
इसे आत्म-नियत्नमण कहा जा सकता है। “वीस्तविक स्वतंत्रता आत्म-नियंत्रण है 
की तरह अनियतवाद भी उत्तरठायित्व की भावना को नष्ट कर 
डेता है । 

पशुओं और पेड-पौधो की भी क्रिया अपने स्वभाव से ही नियंत्रित होती 
है। उनकी वसी ही किया होती है जेसी उनकी प्रकृति है । इसलिए एक तरह 
से उन्हें भी स्वतंत्र कहा जा सक्रता हैं। पर नैतिक स्वतंत्रता उससे भिन्न 
है। यहा चुनाव विवेक-बुद्धि के द्वारा होता है। पशुओ और पेड़-पौधो की 
भाति नेतिक कर्मों का यँत्रवत नियमन नही होता है। मलुब्य के ऐच्छिक्र कर्मो 
में विवेकयुक्त चुनाव होता है। उनकी क्रियाएँ आदर्श और शुभाशुभ के विचार 
से होती हैं। अत सर्वोच्च स्वतंत्रता विवेकयुक्त अर्थात्‌ अपने चरिआआनुकूल 

संकल्प में ही है । 
ऊपर की विवेचना से यह स्पष्ट है कि नेतिकता के लिए स्वतंत्रता और 
आअवश्यभाविता दोना आयश्यक है । वत॑ंत्रता इस अथ मे है कि वाद्य परिस्थितियों 
और वंशानुक्म-प्राव शारीरिक और मानसिक प्रबृतियो के विरुद्ध कार्य 
करने की शक्ति होना आवश्यक हैं। यदि मनुष्य इन तत्त्वों के विरुद्ध कार्य 
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नहीं कर सकता और वह इन्हों से जकड हुआ हो तो कर्मों का दायित्व उस 
मे इट जाता है। उस दशा से कोई भी नैतिक आर्दश व्यथ्थ हो जाता है और 
नैतिझता झ्ता ही निरथक हो जाती है। यदि नैतिक आदेश या नैतिकता का कुछ 
सी अर्थ है तो व्यक्ति को उन तत्तो से स्व॒तन्त्र संकल्प की शक्ति चाहिए 
अर्थात मनुप्य का कर्म अपना कर्म होना चाहिए । ऐसा तमी हैं। सकता है जन 
कमों का कर्त्ता स्वयं हो अर्थात्‌ उसका व्यक्तिव हो और उसे कत्‌ त्व चेतना हो ! 
इस अर्थ मे स्वतंत्रता आवश्यक हैं । 

ञ प्र दूसरी द्ट्ि से अवश्यभात्रिता भी नैतिकता के लिए आवश्यक है । 
मनष्य के आचरण से ही उसका चरित्र बनता है। चरित्र मनुब्य का स्थायी व्यव- 
डार है । जसा चरित्र बनता है उसीके अनुकुल उसका भविष्य आचरण 
होता है। अत किसी अवसर पर वह क्या करेगा, यह उसके चरित्र पर ही 
निर्मर है। विरोधी इच्छाओं के चुनाव मे वह बिल्कुल स्त्रतंत्र नहीं है तथापि 
यह उसके चरित्र पर ही निर्भर है। अत उसके कर्मो की भविष्यवाणी की जा 
सत्र्ती है। उसका कमं। आवश्यक रूप से वसा हीं होगा 7 जैसा उस अवसर 
पर उसकी इच्छा-चेत्र होगी, जो चरित्र पर निभर हू ।अत हमारे कम वाह्म 
परिस्थितियों ओर प्रैद्रत्तिया के द्वारा ता नहीं पर चरित्र के द्वारा नियंत्रित रहते 
हैं। इस अर्थ में श्रवर्यभाविता भी नैतिकता के लिए आवश्यक है। हम 
स्वृतत्र हैं का अर्थ है हम स्वाधीन है अर्थात्‌ अउने अधीन हैं । 


नी 
संकल्प-स्वातंत्रय विवाद. ० 

संकल्य-स्वातंत््य एक नतिक सान्यता है । इसके अलुसार मनुष्य अपने कर्मो 
मेखतंत्र है। वह स्वयं अपने कर्मों का निर्णय करता है। कर्मों के निर्णय में 
वह वाह्म परिस्थितियों तथा अपनी नैसगिक, मानसिक या शारीरिक प्रव्ृत्तियों से 
अमायित अवश्य होता है पर अन्तिम चुनाव मे उसे उनके ग्रतिकूल संकल्प 
की स्वतन्त्रता है| इसीलिए अपने कर्मों का दायित्व उस पर होता है। 
पर इस सत को सभी स्त्रीकार नहीं करते है । 
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संकल्प स्व्रातंत्रय का साधारण अर्थ है कि जो हम करने का सकलल्‍प 
करते हैं उसका हमारी स्वतंत्र इच्छा से, बिना किसी वाद्य बाध्यता या प्रतिरोध 
के, चुनाव हुआ है। पर प्रश्न यह उठता हे कि क्या हम अपने सकल्पों को 
विना किसी अन्य वाभ्यता या दबाव के स्वयं निर्धारित करते हैं अथात्‌ विरोधी 
इच्छाओं में जो किसी एक का जो हम चुनाव करते हैँ, उसमे अपने अतिरिक्त 
,किसी अन्य शक्ति ने उस चुनाव मे हमें बाध्य किया हैं ? यदिं अपने सित्रा किसी 
अन्य पदार्थ ध्वारा हम अपने चुनावों या निर्णायों में बाध्य नहीं हैं तब तो 
हमारा सकलप स्वतंत्र है। पर क्या हमारे संकल्प बाह्य परिस्थिति या लक्ष्य के 
विचार से ही निधारित नही होते अर्थात्‌ क्‍या कोई वाद्य शक्ति ही हमे किसी 
विशेष संकल्प के लिए बाभ्य नहीं कर देती जिसमे जो हमने संकल्प किया 
हैं उसके विंख्द हमे संकल्प करने की स्वतंत्रता ही नहीं रहती * क्‍या हमारे 
संकल्प पूर्व परिस्थितियों कर निर्भर नही हे। यदि यह सत्य हैं तव मनुष्य अपने 
संकल्पों में स्व्रतन्त्र नहीं है दर्शन के इतिहास मे इन दोनों विचारों के समर्थक 
मिलते हैं। वे जो, संकल्प-स्वात॑त्रय को स्वीकार करते है उनका मत अनियतवाद 
या स्वतंत्रावाद (.0शाश्वा।शआ5)) कहलाता है । वे जो संकल्प-स्वातंत्र्य 
का निषेध करते हें उनका मरभिंवतिवाद तिवाद (॥)220श)राताश 07 'र2८९४७- 
4372/787) कहा जाता है सोपेनहॉर का मत है कि मनुष्य को पूर्ण[ 
स्वतंत्रता नही है। इनलोगो के अनूसार आचार-शाञ्न एक आदर्श निर्देशक 
व्रिजान नहीं अपितु प्राकृतिक या ऐतिहासिक विज्ञान है जिसका लंच्य केवल यह 
जानना है कि मनुष्य का अभिप्राय क्या है, न कि क्या होना चाहिए । 


नियतिवाद (0९६७४॥3॥9॥7)-नियतिवादी संकल्प-स्वातंग्रय का 
निषेध करते हैं। उनके अनुसार मनुष्य अपने संकल्पो मे वाद्य परिस्थितियों से ही 
वाध्य है और जेंसा वह संकल्प करता है उसके विरुद्ध संकल्प करने की स्वतन्त्रता 
उसमें नही हैं । इसके लिए उन्होने निम्नलिखित युक्तिया दी है । 

(क ) मनोवज्ञानिक युक्ति--() ऐच्छिक कर्मों का मनोवेजानिक 
विश्लेषण--मनुष्य अनायास ही किसी कर्म का संकल्प नहीं कर लेता । उसे किसी 


हा 
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अभाव वी अनुभूति होती है, उसकी पूर्ति की इच्छा होती है, तव वह कोई प्रयोजन 
चुन कर संक्त्प करता है। अत संबल्पों के भी कारण हैं ओर वे है प्रवे मानसिक. 
प्रक्रियायें । ये पृव्र [मानसिक्र प्रक्रियायें मनुष्य की इच्छा, आवेग, थरव्वत्ति तथा 
प्रयोजन हैं। जेसी प्रवृत्ति, आवेग, इच्छा तथा प्रयोजन होता है बसा ही 
संकल्प होना अनिवाय है। मनु्य की ये सानसिक प्रक्रियाये भी पूर्व परिर्थितियों 
पर ही निभर हें । यदि एक ही इच्छा था प्रेयोजन हे तव तो उसी के अनुसार 
कार्य होता है, पर हमारी बइच्छाएँ और प्रयोजन वाह्य परिस्थितियों पर निर्भर 
हैं। जेसी परिस्थिति वेसी ही इच्छा । पर जहाँ विविध इच्छाएँ होती हैं वहाँ 
किसी एक का चुनाव कर उसी का संकल्प किया जाता है। इस चुनाव सें 
वेसी ही इच्छा छचनी जाती है जो सबसे अधिक वलवती हो । पर इच्छाओं का 
वल्ल दो बातो पर निर्भर है--(8) अशत वाहर से व्यक्ति को प्रभावित 
करनेवाली परिस्थिति तथा व्यक्ति की भावना--जेसी बाह्य परिस्थिति होती 
है और जेसी अभाव की भावना होदी है वेंसी ही प्रवल इच्छा होती है और 
(9 ) अशत स्वयं व्यक्ति की प्रह्मृति--जेंसी मानसिक रचना मनुष्य की होती है 
वेसी ही अ्रबल इच्छा होती है । पर व्यक्ति की मानसिक रचना स्वयं दो वार्तों पर 
निर्भर है-(। ) आनुवंशिकता (72607) (॥) वातावरण (शाशा०णगगर&77) ५ 
किसी भी व्यक्ति की मानसिक वनावट पू्व पुस्पो से वशक्रमानुगत प्रश्नत्तियो 
पर और जिस वातावरण मे उसका पालन-पोपण हुआ उस पर निर्भर 
है। ये दोनो वातें मनुष्य के अपने वश में नहीं है। संक्षेप मे, सकल्प इच्छाओ 
तथा प्रयोजनों पर; इच्छाएँ वाह्य परिस्थितियों पर या यदि किसी एक इच्छा का 
चुनाव हुआ तो बलवती इच्छा (7) अशत वाह्य परिस्थितियों और अभाव 
की भावना तथा ( 7 ) अशत मानंसिकः रचना पर; मानसिक रचना (  ) आनु- 
वशिक्ता तथा ( ॥ ) वातावरण पर ही निभर हैं--ये दोनो बातें हम पर निर्भर 
नही है । अत संकल्पो से मनुष्य ऐसी शक्षिके ध्वारा बाध्य हो जाता है कि उसके. 
प्रतिकूल उसे संकल्प करने की स्वतंत्रता नहीं रहती है। इस प्रकार यदि उपयुक्त 
' सभी वार्तों का मनुष्य को जान हो जाय तो किसी परिस्थिति से हम क्या करेंगे 
यह निश्चयप्रवंक कहा जा सकता है! टीक बेसे ही जैसे ऋहो के स्थान या ज्वारभादों 
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के समय की भविष्यवाणी की जाती है। मनुष्य प्रकृति का दास है। उसके 
' कर्म भी नियत हैं । क्‍ 

( ) मानव आचरण के पूर्व ज्ञान की सम्भावना--मनुष्य केवल प्राकृतिक: 
घटनाओं की ही भविष्यवाणी नहीं कर सकता अपितु मानव आचरण का भी / 
मानव आवरण भी अपनी पूर्वगामी परिस्थितियों के द्वारा निर्धारित होता है। 
'यदि इन पू्रगामी परिस्थितियों का जान हो जाय तो मानव आचरण का पूर्व 
ज्ञान सम्भव है। यह संख्यात-तरिधि के ढ्वारा भी सिद्ध होता है। विवाह, 
अपराध, आत्महत्या आदि एऐच्छिक कर्मों के विपय में सही गणनाएं होती हैं । 
'मानव आचरण के पूर्वनान से यह सिद्ध होता है कि उसका आचरण नियत है। 
अत संकल्प-सातंत्र्य सिद्धान्त मान्य नही हैं । 


(ख ) दाशनिक युक्तियाँ ( ?॥9#050.7#०० धाछरणाा९7७ ) -- 
(+ ) कार्य-कारण नियम द्वारा नियति का प्रमाण -कार्य-कारण नियम से खतत्रता 
के पिंद्धान्त की असगति है। प्रंत्येक्र घटना का कारण होता है । अकारण कोई 
भी घटना नहीं घटती, चाहे वह भौतिक हो या सानसिक । पर यदि स्वतंत्र 
संकल्य-शक्ति की कल्पना की जाय तब हमारा संकल्प करना एक कारणहीन 
घटना होगी । इसलिए संकल्प-खातंत्रय काय-कारण नियम का अपवाद होगों। 
पर नियतिवाद की इस नियम से संगति है । संकल्पित क्रिया भी अन्य घटनाओं 
की तरह कार्य-कारण श्व|खला में आवद्ध है। / : 

(7। ) जब्वादी तथा प्रकृतिवादी सिद्धान्तो का भी सकत्प-स्वातंत्र य से व्रोधि 
है। उनके अनुसार विश्व का मूलतत्व जडात्मक है। मानसिक पदार्थ भी 
जड़ द्रव्य के उपविकार हैं। मन या संकल्प का भी नियम वही है जो 
जड पदार्थों का नियम है। इसलिए वाह्य जड वातावरण से स्वतंत्र संकल्प की 
कल्पना निम ले है। कम ह 

(7 ) अमर्त अद्द तवाद ( 2382८ 'शठ्गाड7 ) तथा सर्वेश्वरबाद 
( >िथा7शक्षा) ) से भाँ नियतवाद- ही सिद्ध होता है। यदि केवल ईश्वर 
ही सत्य है और- जगत मिथ्या या माया है तो व्यक्ति का स्रतत्र अस्तित्व ही 
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नहों रह जाता। व्यक्ति तो केव्न ईश्वर का माया रूप है। श्रतः स्रत॑त्रता की 
वात तो श्रान्तियुक्त है । स्त्रीनोजा ने कहा है कि हम अपने संकल्पों को इसलिए 
स्वतंत्र मानते हैं कि संकल्पों के नियंत्रण करनेवाले कारण का हमें अज्ञान है। 
इसी प्रकार वेदान्त मत है कवि मनुष्य अपने अज्ञान के कारण ही अपने को और 
ब्रेग्व की सत्य मानता है । 


(ग) धार्मिक युक्ति ( 4॥600:०८७) 03»5 )--इईश्वर का मानव आचरण 
का प्व॑ ज्ञान (सतगलनता०जरोलतेड2.. रण गैषाधा. 2०ाणा5उ | 
(500)---थ्ार्मिकर सिद्धान्त यह है कि ईश्वर सर्वज्ञानी है और सभी वस्तुओं और 
घटनाओ का सजनकर्त्ता है। अत उसे मनुष्य के भावी आचरण का भी पूर्वज्ञान 
रहता हैं। वही उन्हें निर्धारित भी करता है। इससे यह सिद्ध होता है कि 
मानव-आ वरण मनुष्य द्वारा निर्धारित नहीं होता है । 


(घ) वजानिक चुक्ति (50०ार्ती०. 8०77० )--शक्कि नित्यता नियम 
([3प्ञ ्ण (0752०एथा07 7 लिाशह8ए) का संकल्न-स््ातंत्रय से विरोध है । 
इस नियम के अनुसार विश्व की सम्पर्ण शक्ति में न वृद्धि होती है और न क्षय । 
शक्ति का स्वरूप वदज्ञ सकता है पर परिमिण नहीं । पर यदि हमारा संकल्प 
म्व॒तंत्र है तो उससे यह सिद्ध होता है कि बिना कारण हम कोई संकल्प करते 
ह_ं। संकल्य के द्वारा ही शारीरिक क्रिया आरम्भ होती है। हमारा संकल्प ही 
शारीरिक शक्ति मे परिणत हो जाता है और उसी का कुछ परिणाम अर्थात्‌ बाह्य 
जगत मे परिवर्तन होता है। इस प्रकार मनुष्य अपने स्वतंत्र संकल्प के द्वारा 
विश्व मे शक्ति की वृद्धि कर रहा हैं। पर इस निष्कर्ष का उपयुक्त नियम से 
संगति नहीं है। अत स्व॒तंत्ा संकल्य की कल्पना में चेज्ञानिक विचार से दोष है । 

सभी युक्तियों से यह सिद्ध होता है कि व्यक्ति का संकलन स्वतंत्र नहीं है । 
संकल्उ-स्वातंद्रय का सिद्धान्त--लतंत्रतावाद ((.9९८६87 27 शा) 

भसियतिवाद की आलोचना-- 

(क) () मनोवज्ञानिक युक्तिया--संकल्प का मनेवेज्ञानिक विश्लेषण 

श्रातिपूण ह) यह सत्य हूँ कि व्यक्ति प्रवलतम इच्छाओं और परिस्थितियों के 
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अनुसार ही संकल्य करता है, पर इच्छाओं क्रा वत्न -और वाह्म परिस्थितियों की 

ज़क्ति तो स्वर्य॑ पर निर्भर ह। किसी भी वातावरण को शक्तिशाली मान 

सेना या कोई भी इच्छा तभी प्रवल होती हैं जब मनुष्य का चरित्र वैसा होता 

है। इच्छाएं और अ्रयोजन स्व के वाहर नहीं हैं और वे बाद्म परिस्थितियों 
को, १४ #ड४॑ ० ८ 

पर ही निभर नहीं है। अत संकल्प स्त्र से ही निर्धारित होता है । 


(४) व्यक्ति के आचरण के पूर्वजान की सम्भावना से यह नहीं सिद्ध 
व्ोता है कि मजुध्य की संकल्प-शक्ति स्वतंत्र नहीं है। ऊपर बतल्ञाया जा चुका 
है कि संकल्प मनुष्य के चरित्र पर निभर है। संकल्प अकारण नहीं होता । 
चरित्र में जितनी समता होगी उतनी ही समता संकल्प मे होगी। एक ही 
परिस्थिति मे यदि समान प्रकृतिवाले व्यक्तियों को रखा जाय तो उनकी 
आवश्यकताएं' बहुत कुछ समान होंगी और समान चरित्र का निर्माण होगा । 
उनके चरित्र को जान कर उनके सकल्गों या कर्मों की भविष्यवाणी की जा 
सकती है । इस प्रकार मानव-आचरण का पूे ज्ञान सभव है पर तोभी 
संकल्प शक्ति स्वतंत्र है । 


(ख) (१ ) दाशंनिक युक्तिया--संकल्प-स्वातंत्रय कार्य-कारण नियम 
का विरोध नहीं करता है। संकल्प की स्रतंत्रता का यह अथ नही है कि संकल्प 
सएुक कारणहीन घटना है। प्रत्येक संकल्प का कारण होता है और वह है मनुब्य 
का व्यक्तिगत चरित्र । अत. स्व ही संकल्प का कारण है । 


(7 ) जड़वाद या प्रकृतिंवाद भी संकल्प-स्वातेत््य का विरोध करता है। 
जडवाद या प्रकृतिवाद का मौलिक सिद्धान्त कि विश्व का मूलत्व जड़ है वित्राद- 
स्पद है। ये मत विश्व की संतोषजनक व्याख्या नहीं कर सके हैं। अतः 
संकल्प के विंवय मे उनके निष्कर्ष अकाव्य नहीं हैं । 


(7॥ ) अमूर्त अद्ध तवाद या सर्वेश्वर्वाद पर भी नियतिवाद आश्रित्र है । 
यर्‌ उन मतों से भी एक और अनेक में एक की व्याख्या तो होती है पर अनेक 
को सन्‍्तोषजब्क स्थान नहों मिलता । विश्व को माया या श्रम मात्र मान लेने 
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से विश्व की व्याख्या सम्भव नहीं हैं.। यदि अनेक मिथ्या है तो ऐसा क्यों है, 
इसका उतर नहीं मिलता है। अत इन मतो पर आश्रित नियतिवाद भी युक्ति- 
संगत नहों प्रतीत होता । * 

(ग) धार्मिक युक्ति--इैश्वर का पूर्वजान भी संकल्प-स्त्रातंत्य का विरोधी 
नहीं है। पूवेजान का यह अथ नहीं है कि देश्वर हमारे कर्मों को निर्धारित भी 
करता है | वास्तव मे जिस प्रकार हम भृत, वर्तमान और भविष्य से भेद 
करते हैं. उस प्रकार का भेद ईश्वर में नहीं हे। वहाँ तो भूत, वर्तमान और 
भविष्य सभी वर्तमान है। अत- हमारे भविश्य में होनेवाले संकल्प तो ईश्वर 
के लिए वर्तमान में ही हुए। इसलिए संकल्प-स्वातंत्र्य होते हुए भी उसे उसका 
पूर्व ज्ञान सम्भव है । 

(घ) वेनानिक थुक्ति--शक्तिनित्यता नियम का भी संकल्प-स्वातंत्र्य 
से असंगति नहीं है यदि शक्ति का अथ केवल भौतिक शक्कि ही नही बल्कि 
मानसिक्र शक्ति भी माना जाय । सत्र मे जो सानसिक शक्ति हें उसका 
साकार सकत्य करने पर शारीरिक शक्ति मे परिवतित हो जाता है और वही 
शारीरिक शक्ति वाह्य जगत में परिवितेन लाती है | अत शक्ति का एक रूपए 
दूसरे मे परिवर्तित हो जाता है, बढ़ता नहीं | 

विध्यात्मक युक्तियाँ ( 90$६9४8 3॥#'2ध77९7॥(६5 )-> ( ) नेतिक 
चेतना--मनुष्य की नेतिक चेतना संकल्प-स्वातंत्य का साज्नी है। नेतिक निरणेयों 
में चाहिए की चेतना होती है। चाहिये” की चेतना ही स्वत्नता का संकेत 
करता हैं। यदि सकलल्‍प स्रतंग नही हैं तो ऐसा करना चाहिए या नहीं, यह 
अथहीन है । ४ 

(॥ ) आत्म-चेतना ( ६९-००॥५८ >7६7८55 ) --मनुष्य की आत्म-चेतना 
भी संकल्प की स्वतञ्ञता सिद्ध करती है। जब हम कोई संकल्प करते हैं तो हमें 
वराबर इस वात की चेतना रहती ह कि हम स्वाधीनना पृववेक अर्थात्‌ बिना किसी 
चाद्य स्थिति से वात्य हुए, अपने द्वारा ऋपने मंगल के लिए क मे प्रवृत्त हो 
रद हे। 2 कह 
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पर यहाँ याद रखना चाहिए कि संकल्प-खात॑त्रप का अथे अनियति (त- 
धधाप्राा40णा ) नहीं अमग्गनितु आत्म-नियति (्‌ 52 त6 या- 
8007 ) है । ५. * लक 


री 


7४?॥८७५४ 0७६५70|95 
3. एा॥३६ 2०९ पार ]0अ+प्रौ४०5 6 "09 ]70त8००शा 
फडफ़ाशा। 


2... फायर ॥९९१०आ 6 एशत ॥8 9 विल ठ ग्राणवों ]तेडु-' 
वाला 3 तेशप्रद्चणा #डएगाा। 


३3. क67 ०5प5९2॥09, पीशर्शण8 धी0प थार, सिफॉमगिाए 
६795 ताएपरा॥ 


4... फुफरढत0ा7 १065 700 फ्रद्या] 46९680फ पिणा 6एशप- 
पाप , २-0 शध्या5 5९ त९४९पज्रादाणा[,.. झिएीगा।. पांड 
डागेशाशा 


- 3. का शातिर | 2 7209 #6९, थात तकदाग्रगश्व', 
उजुवग7 890 उ0फ7 2: 78९त ॥7 9 ९०5९१६४४ग ६07 77095, 


घ्जछ 
आठवों परिच्छेद 
मोलिक नेतिक प्रत्यय _... «८२ 
( +प्रातंशा९॥६% ९६गांध८४ ८0८००६५ ) 
किसी भी व्यक्ति के आचरण के नैतिक मूल्याकन में उचित-अनुचित, 
ई एश-ए7णाह ), शुभ-अशुभ ( 8000-८९ ) आदि प्रत्ययों का ही व्यवहार 
होता है। यदि किसी व्यक्ति का ऐच्छिक कर्म नैतिक आदश के अनुकूल हो 
तो उसे उचित (797: ) या शुभ ( 2000 ) कहा जाता है और यदि विपरीत 
तो उसे अनुचित ( ज्ाणाषु) या अशुभ (८शा)। हर प्रकार के निणेय 
में विशेष प्रत्ययों का व्यवहार होता है--सौन्दय-निरण य में झुन्द्रता-कुरूपता का, 
चौद्धिक-निर्साय में शुद्ध-अशुद्ध आदि का । इसी तरह नैतिक-निर्सय के, उचित-अनु- 
चित ( एंशाज़ाणाई ), शुभ-अशुभ ( 8009-2९ ), सर्वोच्च शुभ 
( 77९2765: ४००0 ), अधिकार-कर्त्तत्य ( गशा5 शाते 000० ), 
शतापिर-एण०९, 7श7-पेथगथाा आदि मौक्षिक प्रत्यय हैं। किसी भी नेतिक- 
निर्णाय में इन्हीं का प्रयोंग होता है। अत- पहले इनका अर्थ निर्धास्ति कर लेना 
चाहिये तभी इनका सही व्यवहार सम्भव है । 
उचित और अनुचित ६ रिंट्ट।६ 20 ४४००णाएटड्ू ) 
पर 8॥0 शब्द की व्युत्पत्ति ग्रीक शब्द 72८८प४? से हुईं है जिसका अथे हे 

सीत्रा या नियमानुसार । अत- वह जो किसी नियम के अनुकूल हो उसे एंड 

कहा जायगा । शगठपरष्ट शब्द की व्युयत्ति 'एशा779? से हुई है -जिसका श्र्थे ह्ठै 

हऐंडा हुआ, टेढ़ा या जो नियमानुसार न हो | अतः वह जो किसी नियम के अनकृल 

न हो अर्थात्‌ जिसकी किसी नियम से असंगति हो उसे ए्ाणाए कहा जायगा 

रष्टी): और ४४7०ाष्ट दोनों ही नियम का संकेत करते है । नियम से संगति था 

असंगति रहने के कारण ही गह87: और एशणाए्ट का व्यवहार होता है ४ 

यदि कोई नियम था मापदंड ही न हो तो संगति या असंगति किससे होगी? 
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नियम भी अनेक प्रकार के होते हैं, आधिक, ताकिक, वेजानिक, नैतिक 
इत्यादि । आधिक नियम से किसी पदार्थ की संगति या असंगति हो तो 
वह आशिक दृष्टि से ँरशा। या फराणाएु है। यदि तार्किक नियम से संगति या 
असंगति हो तो वह तार्किक दृष्टि से 0200 या एाणाहए है। इस प्रकार यदि 
मानव आचरण नैतिक मापदंड या नियम के अनुकूल हुआ तो वह नैतिक दरष्टि 
से उचित (7727: ) और यदि नैतिक नियम के विरूद्ध हुआ ती नैतिक दृष्टि से 
अनुचित ( ४४०78 ) होगा । अत. नैतिक उचितता (7एटा77255 ) या अनु 
चितता (णा०7877655) से कोई नैतिक नियम का संकेत मिलता है। नैतिक 
नियम ही 7९7६ या फाणाह£ आचरण का मापदंड या निर्णायक है। उसीसे 
तुलना करके यह निर्णय किया जाता है कि आचरण उचित (7787 ) है या 
अनुचित ( ५7णाष्ट )। 

नैतिक नियमों के ज्ञान की सदा चेतना नही रहती । किसी व्यक्ति की इसका 
स्पष्ट ज्ञान रहता है और किसी को अस्पष्ट । साधारणत मानव-आचरण का निर्णय 
कर लेने पर भी किस नेतिक नियम को दृष्टिकोण में रखकर निर्णय किया 
गया है, यह स्पष्ट नही रहता । इसका स्पष्ट ज्ञान हो आवार-शास्त्र का मुख्य 
विषय है । 


नैतिक-नियम की चेतना अपरिवर्तनशील नहीं है। कात्न और...देश- के 
परिवतेन से नैतिक-नियम भी परिवर्तित.होते रहे हैं। अत- उचित या अनु 
चित कर्मों का विचार भी बदलता रहता हैं क्ग्रोकि नियमो पर ही वे आश्रित हैं। 

कोई भी नियम किसी लक्ष्य की पूर्ति के लिए ही बनाए जाते है । उद्दे श्यहीन 
नियम कोई नियम नही होता । नैतिक नियम भी, इसीलिए, मनुष्य के परम- 
शुभ ( त्रा"्ट7क्‍०४: 80००० ) की प्राप्ति के साधन ह। उन नियमों के पालन 
से परमशुम या जीवन के चरमज्ञद्य की प्राप्ति सम्भव हैं। अत ' 
उचित आचरण वही हैं जो नियम के अनुकुल हो, जिससे परमशुभ की प्राति 
होती हे और अनुचित आचरण वह, जो नियम के विरूद्ध हो और 
जिससे परमशुम की प्राप्ति सम्भव नहीं हैं। उचित (४९20 ) और अनुचित 


३२०: मौलिक नेतिक प्रत्यय 


( 5ए००72 ) का, इसलिए, सम्बन्ध शुभ (8000 ) और अशुभ (८णी ) 
कर्मों से हैं। इन प्रत्ययों का भी अर्थ जान लेना चाहिए | * 


५222 0 32252 35:55: 52: ०5-53: ले डे>+->>>ेेनक>-ेन्ेलनननन,स9 तनमन कक कक 





2 कुछ विचारक़ों ने उचितता मे आक्रारिक ( 077 ) और वास्तविक 


( ४४४७००४] ) उचितता का भेद किया है। यदि कोई कर्म शुद्ध प्रयोजन से 


प्रेरित होकर किया जाता है तो वह आकारिक दृष्टि से उचित है । यदि किसी कर्म 
का फल्ल उपयोगी है, भज्े ही शुद्ध प्रयोजन से प्रेरित न हुआ हो तो उसे वास्तविक 
दृष्टि से उचित कहा जाता है। अत आकारिक उचितता का आधार शुद्ध 
प्रभोजन ( (000 77006 ) है पर वास्तविक उचितता का अच्छा कर्म-फल् । 
जो कर्म आकारिक दृष्टि से उचित है, वह वास्तविक दृष्टी से नहीं भी हो सकता 
द्ै ३४ वास्तव्रिक दृष्टि से उचित है वह आकारिक दृष्टि से नहीं भी हो सकता 
| । “मध्यकालीन विचारकों ने उचितता में ऐसा मेद किया है । 
नतिक दंष्टि से यह भेद मान्य नहीं है, क्योकि कर्मों के वाद्य परिणाम के आधार 
पर उनका नतिक मृल्याकन नहीं होता। 


/ कुछ विचारको ने आत्मगत (5प0]९०४ए८) और विषयगत (09]००४२८) 
उचितता में विभेद किया है। उनके अनुसार वह जो अपनी व्यक्तिगत दृष्टि से 
उचित प्रतीत हो, उसे आत्मगत उचितता-और जिस कर्म का फन्न वास्तव मे अच्छा 
हो उसे विधवयगत उचितता कहा जाता है। बह जो आत्मगत दृष्टि से उचित है 
यथाथ में अनुचित भी हो सकता है। यह विचार सीजवीक आदि विचारकों का 

प्रीन के अनुसार जिम्त कम में आत्मगत उबवितता है उसमे विषयगत उचितता 

भी है। उनके अठ॒पार प्रयोजन की अच्छाई और बुराई कार्य के परिणाम की 
अच्छाई और बुराई पर निर्भर है। यदि कार्य का फन्न उचित है तो इसका अर्थ 
यह हे कि प्रयोजन भी अच्छा है और यदि कार्य का फल खराब है तो इसका 
अथ है क्रि काय का प्रमोजन भी खराब है। इसलिए जिसमें आत्मगत 
डाचतता हैं, उसमे विषयगत उचितता भी है । “पर ग्रीन का विचार अमान्य है 
क्या कार्य का परिणाम सदा प्रयोजन के अनुसार नहीं होता। कमी-कभी हम 


तक 
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- शुभ और अशुभ: - 
(७007 &!४० ६५॥।) 


4 की ए 
(5006? शब्द की व्युलत्ति जमन-शब्द '87९ से हुई है जिम्तका अथ है 
“किसी लक्ष्य की प्राप्ति मे सहायक । अन जो भी हिपी उद्देश्य या लक्ष्य की 
आएि में सहायक हो वह 2000 हुआ। 


इसके विपरीत जो क्रिसी लक्ष्य की प्राप्ति मे वाघक्र हो, वह 320 या 
उजस्ी हुआ। यह इन प्रत्ययों का व्यापक अर्थ ह । क्रिसी भी लक्ष्य की प्राप्त 
में-जो भी सहायक हो, वह शुभ है; जेंसे, शरीर सम्बन्धी आवश्यकताओं की 
पूति में जो सहायक हो वह शारीरिक शुभ है, वे जो आर्थिक आवश्यकताओं 
की ही पूर्ति करते हैं, वे आर्थिक शुभ हैं तथा वे जो सामाजिक आवश्यकताओं 
की पूर्ति करते हैं, वे सामाजिक शुभ हैं। अतः नैतिक उद्देश्य या आदश 
की श्राप्ति मे जो सहायक हो, वह नेतिक दृष्टि से शुभ और जो बाधक हो 
वह नेतिक दृष्टि से अशुभ कहा जाता है । 








चाहते हैं अच्छा पर परिणाम बुरा होता है। “इसलिए प्रीन का विचार इसलिए ग्रीन का ब्रिचार 
अमान्य है । 


कुछ विचारकों ने सभी कर्मों मे विषयगत उचितता माना है । उनके अनुसार 
इंश्वर और विश्व में कोई अन्तर नहीं है। विश्व ईश्वर का ही रूपान्तर है| ईश्वर 
शुभ है। अत विश्व में भी यथार्थत कोई बुराई नहों है। सभी वस्तु के कार्य 
शुभ के लिए ही होते हैं। अत सभी कमे वस्तुत उचित हैं । यह दृष्टिकोण भी 
नेतिक दृष्टि से मान्य नही हैं। ऐसा सम्भव है कि सभी कर्म व्यापक दृष्टि से 
शुभ हों पर जहा तक मानव ज्ञान का प्रश्न है इसके अनुसार कुछ कमों से 
अहित होता है और वे अशुभ या अनुचित हैं । 


वास्तव में आत्मगत और विषयगत डचितता में भेद करना अनावश्यक है । 
नेतिक निर्णय मनुष्य के चरित्र अर्थात्‌ उसके प्रयोजन तथा लक्ष्य के विचार का 


+. रे 
ल्‍्थ 
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(5000 और ८४ए॥ शब्दों का व्यवहार विशेषण (30]०८८४८) और संज्ञा 
(7000) दोनों रूपों में होता है। भौतिक या आध्यात्मिक 8000 या सापेक्ष 
या निरपेन्ष 2000 आदि में 8००० शब्द का व्यवहार संज्ञा के रूप में 
हुआ है। यहाँ इसका अथ है वह पदाथ जिसकी इच्छा की गई है अर्थात्‌ वह 
पदार्थ जो हम,चाहते हैं। जिस पदार्थ को पाने की इच्छा की जाय वही शुभ 
हुआ, जसे “धवास्थ्य, सम्पत्ति आदि । इसी प्रकार वह जिसे नहीं ग्रहण करन की 
इच्छा हो वह अशुभ है, जेंसे निधनता, बीमारी इत्यादि । पर विशेषण के 
रूप से वह साधन शुभ है जिससे किसी उद्दश्य की प्राप्ति होती है। इसलिए 


संज्ञा रूप मे लक्ष्य स्वय॑ शुभ है और विशेषण रूप से उस लक्ष्य की प्राप्ति 
का साधन शुभ है । 


इसी आधार पर शुभ के लक्ष्य रूप (2000 ४5 थ॥ थाते) और 
शुभ के साधन रूप (8006 ४85 2 प्राध्था5) में भेद माना गया है।- 


मनुष्य सुख चाहता है, अत सुख शुभ हे; पर सुख प्राप्त करने में धन एक: 





होता है। परिणाम के आधार पर कर्मों का नंतिक मूल्याकन नहीं होता । 

इसलिए यदिं किसी कर्म के वस्तुगत अच्छाइयो का बिना मानव 7 
लक्ष्य या प्रयोजन के, जिसके द्वारा कर्म होता है, विचार किया 
जाय तो उसका कोई नतिक मूल्य ही नहीं होगा । अतः विबय- 
गत उचितता बिना आत्मगत विचारों के नंतिक दृष्टि से महत्वहीन है। इसके 
अतिरिक्त उचित या अनुचित कभी भी बिल्कुल आत्मगत नहीं हो सकता । मनमानी 
जिसे कोई व्यक्ति उचित विचार ले वही उचित नहीं है। उचित-अनुचित का 
संकेत किसी आदर्श अथवा नियम से मिलता है जो विषयगत होते हैं ॥ 
अतः आत्मगत उचितता का बिना विषयगत तथ्य के भो कोई महत्व नहीं है + 
इसलिए उचित-अनुचित कर्मों मे आत्मगत और विषयगत दोनों तथ्य आवश्यक 
हैं। आत्मगत नैतिकता ( 5प्रीजल्टाए८ (० ) 
आऔर विषयगत नंतिकता में आत्मगत तथ्य आवश्यक हैँ । 
आमान्य तथा अनावश्यक है। 


विषयगत तथ्य 
इसलिए उपरोक्त मेद 


प्रारम्भिक आचार-शासतर वरझ 


ला 


साधन है अतः घन भी शुभ हुआ। यहा सुख शुभ है लक्ष्य के रूप में और 
“द्वन शुभ है साधन के रूप मे। इसी प्रकार मनुष्य धन चाहता है, अतः यह 
शुभ है पर धन प्राप्त करने का स्वास्थ्य एक साधन है। अतः स्वास्थ्य साधना 
के रूप में शुभ हुआ । 


इस प्रकार शुभ साफेज (69 ए८) और ते ग आो सर्वोच्चि 
(3030ए८ ०7 77०७) दोनो होता है। परिश्रम करना, बी० ए० पास 
करना, नौकरी आदि सभी सापेक्ष शुभ हैं । सापेक्ष शुभ साधन रूप होता 
है। इन्हें मनुष्य प्रात करना चाहता है, अन्य लक्ष्यों की प्राप्ति के लिए ।' 
स्वत. उनका मूल्य नहों है। उनका मूल्य इसीलिए है कि उनसे किंसी लक्ष्य 
की प्राप्ति होती है। परिश्रम करना यदि बी० ए० पास करने से या बी० ए० 
पास करना नौकरी मे, नौकरी धन प्राप्त करने में सहायक नहीं होते तो वे 
चाछनीय नहीं होते। अत वे अपनेतयी शुभ नहीं अपितु दसरे लक्ष्य के कारण 
शुभ हैं । निरपेत्ष या सर्वोच्च शुभ अन्तिम लक्ष्य हैं। वह कभी दूसरे 
लक्ष्य की शप्ति के लिए साधन नहीं होता। उसका मूल्य अपने से है और- 
उसकी इच्छा स्वयं उसके लिए की जाती है। सुख प्रात करना मनुष्य का एक 
लक्ष्य है पर यह किसी अन्य उच्च लच््य की प्राति का साधन नहीं है। यह. 
अन्तम लक्ष्य की आप्ति का साधन नहों है। यह अन्तिम लक्ष्य है। यह 
स्वतः मूल्यवान है। सर्वोच्च शुभ मनुष्य के जीवन का चरम लक्ष्य होता है । 


इस प्रक्वार प्रत्यक्ष ऐच्छिक कर्म का कोई उद्देश्य होता है और 
उस उ्दंश्य की प्राप्ति का कोई साधन | पर वही लक्ष्य अन्तिम नहो: 
होता । वह स्वत, एक साधन होता है अन्य उच्च लक्ष्यों की प्राप्ति में। 
इस भ्रकार मनुष्य के सम्प्रण जीवन में लक्ष्य और स़ाधनो का तारतम्य है जिसका 
अंत किसी चरम लक्ष्य मे होता है। यही चरम लक्ष्य हो सवोच शुभ है 8 
मनुष्य के जीवन का कोई चरम लक्ष्य होना आवश्यक है जिसझी श्राप्ति में 
मनुष्य के भिन्‍न ऐच्छिक कर्म साधन होते हैं और जिसके अन्तर्गत अन्य 
लक्ष्य रहते हैं ; अन्यथा यदि इसी प्रकार बिना अन्तिम लक्ष्य के हम बढते जाओें 
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सो फिर: अन्त कहा होंगा ? आप परिश्रम करते हैं बी० ए० पास करने के 
ल्लिए तो परिश्रम करना साधन है ओर लक्ष्य हे वी" ए० पास करना |” पर 
वी० ए० पास करना स्वयं साधन है नौकरी प्राप्त करें के लिए और नौकरी 
शबन के लिए, धन आराम के लिए, और आराम सुख प्राप्त करने के लिए ॥ 

“सुख क्यो,चाहते हैं इसका उत्तर कठिन है। “यह स्वृत_वाछनीय है। यह 

/अन्तिम लक्ष्य है। इस प्रकार लक्ष्य और साधन का तारतम्य है, जिसमें सुख 
ग्राप्त करना चरस लक्ष्य है और सभी लक्ष्य इसी के अन्तर्गत हैं। यदि कोई 
अन्तिम लक्ष्य नही हो तो श्वखंज्ञा का अन्त नहीं होगा और फिर हमारे सभी 
कम लक्ष्यदीन हो जायेंगे। के के जीवन का चरम लक्ष्य अर्थात्‌ सर्वोच्च शुभ 
क्या होता चाहिए इसके सम्बन्ध मे भित्र मत हैं। कोई सुख, कोई -आत्मपूर्णता, 
कोई आत्म-प्रसाद ही जीवन का- चरम लक्ष्य वतलाते हैं । 


. ऋभी-कमी आत्मगत ( 75079) ) और अनात्मगत (]7002350797) शुभ 
में भेद कतलाया जाता है। आत्मगत शुभ वह है जिसे कोई व्यक्ति अपने लिए 
इच्छा करता है। अनात्मगत शुभ वह है जो कोई व्यक्ति अन्य व्यक्षियों या 
समाज के लिए इच्छा करता है। दोनो में विरोध तो अवश्य प्रतोत होता है 
चर यह विरोध वास्तविक नही है। व्यक्ति और समाज में वास्तविक विरोध नहीं 


छद्ै। अत. जो व्यक्ति के लिए शुभ है वह समाज के लिए भी होगा। इसलिए 
सर्वोच्च शुम के अन्तगत दोनो हैं । 


सवो चच शुभ (॥॥6 #नां४।०५६ 50०४) 
६  ) सर्वोच्च शुभ वह है जो स्त्रत। वाछनीय हो। इसकी कामना 
क्रिप्ती अन्य लक्ष्य की पत्ति के लिए नहीं की जाती । . यह कभी भी साधन नहीं 


हो सकता । यह मनुष्य के जीवन का चरम लक्ष्य है। इससे कोई अन्य उच्चतर 
लक्ष्य नहीं होता । 


€ न] 
( ॥ ) अन्य पदाथे जो शुभ हैं उनका मूल्य वाद्य ( &रएगा७ ८ ) होता है । 
वे सूल्यवान्‌ इसलिए हैं कि उनसे किसी उद्देश्य की सिद्धि होती है । वे स्वतः 


प्रारम्भिक आचार-शात्र (१२४ 
मृल्यवान्‌ नहीं होते। सबो च्च शुभ का कोई लंक्य नहीं होता,-अत वह स्वतः 
मूल्यवान्‌ होता है। उसका आन्तरिक मल्‍य है । 


( शा ) मनुब्य अथ, स्वास्थ्य, घर इत्यादि पढाथ किसी लंच््य की पूर्ति 
के लिए ही चाहता है। वे सभी शुभ है। इस प्रकार शुभ पदार्थों की एक 
कमिक अर णी है जिसके शिखर पर सत्रो च्च शुभ है। सभी अन्य शुभ  सवो च्चा 
शुभ के ही अन्तगत हैं । 


(7ए ) विश्व के सभी पदार्थ किसी लक्ष्य की पूत्ति के मात्र साधन 
हैं और सबो च्च शुभ साधन नहीं अवितु चरम लक्ष्य है। “सर्वोच्च शुरू 
नेतिक शुभ हैं इसलिए कि विवेजयुक्त प्राणियों के द्वारा वह लक्ष्य 
के रूप मे चुना जाता है और उसके स्व॒तन्त्न _ प्रयत्नों से क्रमशः उसकी 
प्राप्ति होती है । य्रढि विवेक-युक्त प्राणियों के विना ही एक प्रणतया व्यवस्थित ह 
विश्व की कल्पना कर ली जाय तो वह: सब्रोच्च नैतिक शुभ नहीं माना 
जा सकता । ह 


(९) शुभ है वह जो वाहनीय हो। अत शुभ की सिद्धि से 
मनुत्य को सन्‍्तोष होता है। कोई व्यक्ति खुख चाहता है : सुख शुभ है । 
सुख की प्राप्ति से उसकी इच्छा की पूत्ति होती ह, अत छसे सनन्‍्तोष होता 
हैं। इच्छा मत॒प्य के चरित्र पर निर्भर हें। चरित्र स्व हे, अत-, उससे उसे 
आत्म-प्राप्ति होती ह । चूकि सभी शुभ का अन्तिम लक्ष्य सवोच्च “शुभ हैं., 

. आत. सोच्च शुभ की प्राप्ति से मनुष्य को पूर्ण सन्‍्तोष होता है। इससे प्रणण 
आम-प्राप्ति होती हे । हक 0 

(४। ) मठुब्य अपना चरम उद्दे श्य अन्य उद्दे थ्यों की सिद्धि से ही प्राप्त कर 
सफता हूं अत सचो च्च शुभ कोई "एक पदार्थ नहीं ह। यह स्वत मूल्यत्रान 
पदार्थों की, एक व्यवस्था ह। 

। » , (शा ) सत्रो च्च शुभ का विवेकयुक्त श्राशियो- के द्वारा लक्ष्य के ऋूप में चुनाव 
'होता है, अब इस आँदश की प्राप्ति सम्भव हैं। पर चू कि यह कोई पदा्थ-विशेक्त 
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नहीं, इसलिए क्रिमी प्रयत्न-विशेष से इसकी सिद्धि नहीं सम्भव है । कोई भी 
व्यक्ति उत्तरोत्तर प्रगति करते हुए उसको प्राप्त कर सकता है । 

( 9॥ ) स्रो च्च शुभ की पूर्ण सिद्धि असाध्य ( धा॥&४।590|९ हर, 
यदि इसे पूर्ण रूप से हम प्राप्त ही कर लें तो फिर यह आदर्श केसे रहेगा ? आदर 
तो वह है जिसे हम चाहते हैं, जो यथार्थ नहीं हुआ है। “आदर्श को पूर्रार्ूप 
से ग्राप्त ही कर लें तो वह यथार्थ हो जाथगा, आदर्श नही रहेगा। चू'कि,यह 
सम्पूर्ण मानव आचरण का चरम लक्ष्य है अतः यदि किसी चेष्टा-विशेष से इसे 
आप्त कर लिया जाय तो अन्य कर्मो का चरम लक्ष्य क्या रह जायगा ? पर 
इसका यह अर्थ नहों है कि प्रण सिद्धि असाभ्य होने के कारण इसे त्याग 
दिया जाय। यडि व्यक्ति के अपूर्ण और परिमित जीवन मे इसकी पूर्णा-सिद्धि 
अमाध्य हो तो भी इसकी ओर बढ इसे करीब-करीब पूर्णतया सिद्ध किया हा 
जा सकता है। यह मानव चेष्टाओ के द्वारा अधिकराधिक साध्य है। अतः 
इसकी पूर्ण सिद्धि को लक्ष्य बनाना मनुष्य का कत्तव्य है। 

(5) सर्वोच्च शुभ व्यक्ति की मनमानी इच्छा या अनिच्छा पर निर्भर 
नहीं है । यह एक विष्यगत तश्य हैं 8 

(5) सर्वोच्च शुभ व्यक्तिगत है और सामान्य या सामाजिक भी। यह 
व्यक्ति के चरम श्रेय से अभिन्न हे। इससे व्यक्ति की सभी आध्यात्मिक 
आकाक्षाओं की पूर्ति होती है। इसके साथ-साथ इससे मानव-जाति का कल्याण 
क्ञोता है। अत यह सामाजिक और सामान्य है। 

स्वॉच्च शुभ क्या हैं, इसके विषय में भिन्न मत हैं। सुखवादी सुख को. 
और कोई वाह्य या आन्तरिक नियमों को ही सर्वोच्च शुभ बतलाते हैं । 
वउनके मतों की विवेचना वाद मे होगी। 


उचित ओर ग़ुभ ६ शिंट॥: 270 6000 ) 


मानव-आचरण के नेतिकनिर्णय मे उचित ह शुभ दोनो ही प्रत्यय 
ब्यवद्नत होते है, अत वे परस्पर सम्बन्धी है।डचित कर्म वह है जो नैतिक 


नियमों के अठृकूल हो । अनुबित कर्म वह है जिसका नैतिक नियमों 
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से. संगति न हो । दोनो ही से नेतिक नियमों का संकेत मिलता है 
पर नेतिक नियमों का उद्देण्य है सर्वोच्च शुभ की प्राप्ति. उचित कर्मों से नतिक 
नियमों की सिद्धि होती है और नेतिक नियमो से सर्वोच्च शुभ की । अत उचित 
जम की प्राप्ति का साधन है । डचित कर्म वह है जो छुभ की प्राप्ति मे सहायक 
हो । अनुचित कर्म वह है जो अशुभ का कारण हो । शुभ लक्ष्य है और उसकी 
आप्ति का साधन उचित हुआ । उचित कर्मों से ही शुभ की प्राप्ति होती है । 


उचित शब्द सठा साधन के लिए प्रश्रोग क्रिया जाता है पर शुभ लक्ष्य 
और साधन दोनों के लिए। प्रत्येक सावेक्षिक शुभ क्रिप्ती लक्ष्य की प्राप्ति 
का साधन होता है, अत उसे उचित भी कहा जा सकता है। इस अथ में जो 
जशुभ हैं वह उचित भी है और जो उचित है वह शुभ भी है। पर सर्वोच्च शुभ के 
लिए, जो किसी अन्य आदर्श की प्राप्ति का साधन नहीं होता, उचित प्रत्यय का 
अयोग नहीं होता है । 


*“ओचित्य का सम्बन्ध कततव्य से हें और शुर्म का धर्म से। वैसे कर्म जो 
नेतिक विधि के द्वारा मान्य हों, हमारे कत्त व्य हैं और वे उचित हैं। केसे 
लक््य जिन्हें सिद्ध करने के लिए मनुब्य को अनवरत चेष्टा करनी चाहिए, वे 
ही धर्म हैं और वे शुभ हैं। अत- शुभ शब्द कत्त व्य और धर्म दोनो के लिए 
व्यवह्वत हुआ । 


शुभ और उचित प्रत्ययों में शुभ ही मौलिक हैं। यह उचित से अधिक 
व्यापक है क्योंकि यह कत्त व्य और धर्म दोनो के लिए व्यवहत हुआ पर उचित 
तो केवल कत्त व्य के लिए ही ।मानव कर्मों को ही उचित कहा जा सकता हे, पर 
उसके को नहों । शुभ मनुष्य का कर्म और चरित्र दोनों हो सकता 
हैं । “व्यक्ति का कर्म नही वल्कि चरित्र ही नेंतिक निर्णय का वास्तविक विषय 
है] अत- शुभ ही मौलिक और दोनो मे अधिक उपयुक्त हैं । 


उचित कर्मों का आधार शुभ ही हैं। औचित्य-अनौचित्य नतिक नियमों के 
सम्बन्ध में ही निर्णय किया जाता है, पर प्रत्येक नियम का कोई लंच्य था 
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आद्श होता है। उसी आदश की सिद्धि का नियम साथन होता ह। अत- शुभ 
के ही कारण कोई कर्म उचित होता है। नतिक चेतना -के विकास का इतिहास 
से यह स्प्ट हो जाता है। केवल किसी नतिक नियम का पार्लन 4 का नंतिक 
आचरण नहीं जब तक उससे सर्वोच्च शुभ की सिद्धि नहों हो। सवोच्च शुभ 
ही मनुष्य के कर्मों का अन्तिम उहं श्य हैं । ' 


भ+ 


है वेंसे विद्ान्‌ जो उच्चित प्रत्यय की प्रधानता मानते हैं उनके लिए कोई 
नतिक नियम ही मानव आचरंण का सापदंड होता है। नंतिक नियर्मो 
को स्थिर करना ही उनका लक्ष्य है। वैसे आचरण जो उन नियमों के अनुकूल 
होंगे व उचित ओर अंन्य अनुचित कहलाएँगे । “कुछ लोगों ने राज्य के नियमों को 
कुछ ने 'धामाजिकर नियमों का, कुछ ने धामिक निग्रवों को और कुछ ने अन्त.- 
कररणज्न्प्र मियमोी को ही नतिक नियम माना है | उनके मत को वधानिक संत 
या अन्त अनुभूतिवाद कहा जाता है । 


वैसे [लोग जो शुभ को ही आधारमृत प्रत्यय- वतलाते हैं हैं. उनका 
,भानव-जीवन का परम लक्ष्य जिचारना है। कुछ लोगो ने से को, कुछ ने 
पूर्णता इत्यादि को-जीवन का परम लब्य वतलाया है। वेसे कम जो उन आदर्शों 
-की सिद्धि में सहायक होते ह उन्हें 2 ओएर वे जो वाथक होते हैं, उन्हें अशुभ 
कहा जाता है । उनके मत को “ग्रोजनवाद कहा जाता है। “मलोगो 
की यह विचार आगे,स्प्प्ग है जायगा कि दोनो में प्रयोजनवाद ही अधिक: 
व्यापक ओर आवारभूत हैं। इससे उचित ओर शुभ दोनो प्र्ययों का स्थान 
हैं ।” पर वधानिल मत मे केव्रल अचित्य' का ही स्थान 


लक्ष्य . 
नई 
आत्म: बकः 
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कंत्त व्य आर दायत (छप6४ ब्यत 0989007) 


धर 


कत्तव्य और दायित्व सापेज्न हैं । कर्तव्य अर्थात्‌ वेखा कर्म जो करना चार्हिए, 
मनुष्य के नतिक जीवन का तच्चु/ह । मनुष्य को क्या करना चाहिंए, इसी का ज्ञान 
ही नंतिक ज्ञान का सार हैं । है त्तव्य मनुष्य के विवेक ओर वासनाओं के ह्न्ह का 
संकेत करता है। यदि यह इन्द्र नहीं होता और ऊँसा चाहिए चैंसा ही कर 
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मनुष्य करता तो फिर कर्तव्य की आवश्यक्रता ही नहीं होती । विवेक्र और 
वासना से इन्द्र होने के कारण ही ये दोनों, व्यक्ति को अपनी ओर खीचते है । 
इनमें वह, जो नतिऋ नियम के अब्रबार है, उचित है ओर ऐसे ही कर्मों को 
वाध्यता व्यक्ति महसूस करता है ।“यही उसका कर्तव्य हैं। इसरे शब्दों ने 
चेंसे कम जो नेतिक नियम या आदश के अनुकृत्न हो, उन्हें करना चाहिए । 
वेही मनुष्य के कर्तव्य है। बेसे कम जिनकी संगति नतिक आढ्श से हो, वे 
उसके कर्तव्य हैँ और वह उन्हें करने के लिए वाध्य होता है। अत जो उचित 
है वही कर्तव्य है। यह नतिक वाध्यता क्यो और केसे है, इसके सम्बन्ध में 
विविध मत हैं। “कत्त व्य एक प्रकार का नेतिंक ऋण है. जो मनुष्य को जुकाना 
चाहिए । 


कुछ विचारकोा का मत है कि कर्त्तव्य का दायित्व वाह्य है अर्थात्‌ किसी 
वाह्य शक्ति के भय से ही उचित कर्मों की प्रेरणा मिलती है । पर यह मत गलत 
है । कत्तव्य के साथ ही दायित्व लगा रहता है। जब हम जान जाते हे 
कि यही कर्तन्य है तो एसा ही करना चाहिये! की भावना तो उसी में छिपी 
हुई है ।” इसी भावना को ठायित्व कहा जाता है । 
कभी-कभी विशेष कर्तव्यों में विरोध जान पडता है । सत्य बोलना और 
किसी की जान बचाना दोनो ही कर्तव्य हैं। पर ऐसी परिस्थिति भी आ जाती 
जब दीनों में इन्द्र हो जाता है। एक निर्दोप महिला आपके-यहाँ शरण लेती 
है। कुछ वदमाश आप से उसके विषय में पूछते ह। अब यहा उपयु क्न ठोनो 
सिद्धान्तो मं विरोध मालूम पडता है। इसे ही कुछ लोगो ने कर्तव्यों का विरोध 
"“(८०एगि् छत तेप्वा65) कहा हैं। पर कत्तंव्यो का विरोध अवास्तविक 
(पणा८०) है। किसी विशेष परिस्थिति में मनुप्य का एक ही कर्चव्य होता 
है। हमे विरोध इसलिए मालूम होता हे क्लि उस परिस्थिति के समझने से हम 
असफल रहते हैँ। हम जो करना चाहिए वह रास्ता तो एक ही होगा भले ही 
उसके निर्णय में हमे कठिनाई हो । कमी-कभी कत्त व्य का वहुत ही स'कीर्ण अर्थ 
लिया जाता ६। जो चाह्म सत्ता द्वारा नियमों के द्वारा रामू क्रिया जाय उसे ही 


ल्‍्ड 
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कर्तव्य विचारा जाता है । यदि कोई ऐसा कर्म किया जाय जो नियमों से परे हो 
( विरुद्ध नही ) तो यह विचारा जाता हें क्रि कर्तव्य से अधिक किया गया। 
यदि किसी नौकर ने तय किए हुए , समय से एक घंटा अधिक काम कर दिया तो 
उसने कर्त्तव्य से अविक्न किया । “पर नैतिक दृष्टि से यह मत मान्य नहों हैं। यह 
ठीक है कि एक घंटा जो अधिक काम किया गया उसके ल्लिए कोई वेधानिक 
वाध्यता नहीं हूँ । पर वधानिक वाध्यता और नेंतिक वाध्यता में अन्तर है। जो 
वधानिक दृष्टि से कर्त्तव्य से अधिक है वह नंतिक्र दृष्टि से कर्तव्य हो सकता हैं । 
इसलिए यह भी कहना कि हमने अपने कर्त्तव्य से अधिक्र कर दिया (0078 
]708 घीथा। 0725 तेप्रए) भूज़् है। यदि आपने अधिक किया तो वह 
कर्तव्य के वाहर है अर्थात्‌ कन व्य नहीं है। जो कर्त्तव्य नहीं हैं उसे नहीं करना 
चाहिए। वास्तव मे जो करना चाहिए उसका ठीक-ठीक निशय हम नही करते 
इसलिए अपने निर्मित कम से यदि अधिक करते हैं तो कहते हैं कि हमने 
कत्तव्य से अधिक किया है । 


कान्ट वृर-वाध्यतामूल्क और पा कर्तव्यों में भेद 
किया हैँ ।प्रण-वाध्यतासृत्नक कर्त्तव्य निश्चित और भ्रमरहित होते हैं ।॥ उनका 
कोइ अपवाद नहीं हें। उनका पालन करना ही पढ़ता हें । हत्या न करने के, 
मिथ्या-मावण न करने के कत्तव्य प्रण-बाध्यतामूलक हैं। अपरणो-वाध्यतामृल्क 
कर्तव्य अनिश्चित होते हैं और उन्हे पालन करने के लिए किसी को वाध्य नही 
क्रिया जा 88025 हे, जसे, दया, दान, आदि । ये हमारी इच्छा, ढेश और काल 
पर निभर हें ।पकान्ट का यह वर्गीकरण दोपपूर्णो है। यह विभाग नेतिक नही 
बध्ानिक (6९०) है । विशेष परिस्थितियों मे हमारे कत्त व्य निश्चित होते हैं । 
बन॒प्रग्नोग का कर्त्तव्य मे कोई प्रश्न ही नहीं उठता । यदि वल्लप्रयोग से किसी 
क् व्य का पाज्नन करवाया गया तो वह नेतिक नही हुआ । 


ही - मम मी न भर >> 65 28 बे 
/हही प्रकार से निश्चित और अनिश्तिते कत्त व्यो का भी भेद किया गया है । 
बम कच्ंव्य जो चधानिक होते हैं निश्चित हैँ और वे जो अन्त करण के आदेशों 
०४.४ ०3 को # ० श्चिन लिन होते लर डे न्‍ी क्र कमी ३ 
पर निभेर हैं, अनिश्चित होते ह। वधानिक नियम निश्चित रूप में दिए रहते 
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हुँ ओर क्रिस्नी परिस्थिति से क्या करना चाहिए इसका संकेत रहता है। पर 

-“अन्त-.करण इस प्रकार निश्वित मार्ग नही दिखज्ञाती । यह मत भी अमान्य है, 
क्योंकि किसी विशेष परिस्थिति में मनुस्य को क्या करना चाहिए यह निश्चित 
है। ऋत्त व्यों के विपय में हमारा ज्ञान अनिश्चित हो सकता है पर 'र्तव्य स्व 
सदा निश्चित होते हँ । - 


कुछ विचारको ने प्राकृतिक और वनावटी कर्चव्यो का भेद बतलाया है । 
चैसे ऋर्तव्य जो प्राकृतिक सम्बन्धो से अर्थात्‌ मनुष्य के स्वभाव के कारण हैं , 
उन्हें प्राकृतिक कत्तव्य कहा जाता हैं। पिता-पुत्र का सम्बन्ध प्राकृतिक है, अतः 
पिता का अपने पुत्र की ओर जो कत्तव्य है, वह प्राकृतिक कर्तव्य हुआ । 
वैसे कर्तव्य जो वनावटी सम्बन्धों से निकलते हैं , वनावटी कहे गए हैं । पर 
यहाँ भी हमे ध्यान रखना चाहिए कि सभी कर्तव्य मनुष्य की नेतिक प्रकृति से 
ही निऋलते हैं । अत सभी कर्चव्य प्राकृतिक हैं । 


सामान्य और विशेष कत्त व्यो का भेद भी विरोधक नही है। वेसे कर्तव्य 
जो सभी के लिए हैं, सामान्य कहे जाते है और जो विशेष व्यक्तियों या परिस्थि- 








+ कुछ विचारकों ने पूर्णा-वाध्यता मूज़क कर्तव्यों को दायित्व 
और अ्प्रर्श-वाध्यता मूजक कर्मों को कत्तव्य कहा हे । पर यह भेद 
अमान्य है । “वैन ने इसी आधार पर आवश्यक और वैकल्पिक नेतिकता 
((9[8४०ए . गयते 0छप०7० 6गगा9ए ) में भेद वतलाया है। 

“बह कर्तव्य जिसका पालन अनिवार्य है तथा जिसके नही पालन करने से 
दुगड का विधान है,“आवश्यक नेतिकता है पर जिसका पालन हमारी इच्छा 
पर निर्भर है, वह वकल्पिक नेतिकता है। वेनों का विचार अमान्य है । 
नेतिकता में इस ग्रकार का भेद नहीं क्रिया जा सकता। सभी कर्त्तव्य अनिवाय 
हु और उनका पालन आवश्यक है। “इसके अतिरिक्त दराड के डर से यदि 
किसी कर्त्तव्य का पालन किया गया तो इसमे नतिकता नहीं है। इसलिए 
नैतिकता का एक ही लक्षण है, अनिवार्यता 


न्न्ण 
ह्च्क 
ल्‍प 
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तियों के लिए हैं, उन्हें विशेष कर्त्तव्य कहद्दा जाता है। पर जिन्हें विशेष कर्चव्द 
कहा जाता है वे भी इस अर्थ में, कि उस परिस्थिति मे सभी को वसा दी 
करना चाहिए, सामान्य कहा जा सकता है 


2 ब्राइल ने 'ेरा स्थान और उसके सम्बन्धी कत्त व्यः (५ 5थप00 
20 ॥5 0प0८७ ) का उल्लेख क्रिया है। हर मनुब्य किसी विशेष परिस्थिति 
में कुछ विशेष योग्यताओ को लेकर जन्म लेता है । उसके कत्तव्य मी उसी 
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स्थान पर ही निर्भर हैं। इसलिए विता के, माता के, पुत्र के, पड़ोसी के कत्त व्य 
अलग-अलग हैं । 


वास्तव में हमारा- एक ही सर्वोच्च कत्त वन्य ((006 5078 >ए८7) 


है। बुद्धिवय आत्मा की पूर्ति और उसके अन्तर्गत सभी कर्त्तव्यों का पालन” ही 
सर्वोच्च कत्त व्य है । 


अधिकार और कृत्त व्य (शश2705 2)0 02फ0६85) 


कर्ता का एऐ मकर ्थ्प ८ कि 

तेंव्य का अथ हैं जो करना चाहिए?, जो हमारा दायित्व है । नंतिकः 
प्राणी होने के कारण जो हमे करना चाहिए वही कत्तव्य है। मनुष्य का कत्त व्य 
अपने प्रति, अन्य व्यक्तियों या प्राणियों के ग्रत होता है। जो हमारा अन्य के: 
अ्रति कर्चव्य है वही उनके लिए उनका अधिकार होता है और जो अन्य का हमारे 
प्रति कत्त व्य है वही मेरा अधिकार है । 

पर ओर श रच बह 
कत्त व्य और अधिकार लोन (8477८) हैं । 


जो हमारे लिए कर्त्तव्य 
हूँ बह अन्प 


का अधिआर है। यदि पिता का कत्तव्य है, पुत्र का भरण-पोपण 
तो पुत्र का आभकार, है पिता से भरण-पोपण की व्यवस्था पाना । इसी प्रकार 


झदि हमारा अपने प्रति कुछ कत्त व्य है तो हमारा अपने प्रति अधिकार भी हैं । 
आत्मरक्षा आर आत्मविकास का अधिकार ही सबसे सामान्य और मौलिक 
अवबिकार है। प्रयेक व्यक्ति का अधिकार ई ्र क्रि वह अपनी रक्षा करे आर अपन 
विखास के लिए अप्ने को शिक्षित बनाए ।“दसरे शब्दों में आन्मसिद्धि मनुष्य 
का जन्मसिद्ध अधिकार है 


दा थक मनुष्य एक व्यक्ति है। अत यह उसका 
आधिकार हू दि उसे सावन रूप न व्यवहार किया जाय वहिक लच््य रूप में 
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अधिकार और कनव्य की उत्तत्ति मनुब्य के व्यक्तिव तथा मानत्र समाज 

के सूर्य से हीं उत्तन्न होते हैं। प्र-येक्र मनुष्य एक व्यक्ति हे अर्थात्‌ आत्म- 
चैनन तथा आत्म-संचालित प्राणी छे। वह सतन्त्र है। अत उसका अस्तित्व 
अपने लिए है, अन्य के साधन स्वहप नहीं । इसलिए उसके कुछ मौलिक 
आधिकऋार हैँ। पर कोई व्यक्ति पूर्ण ल्‍्येण स्व॒तन्त्र नहीं होता । वह समाज का 
एक अमग होता है। समाज के व्यक्षियों से उसका भिन्न प्रकार के सम्बन्ध होते 
हँ-विता-पुत का सम्बन्ध, साइ-भाई, पति-पत्नी, राजा-प्रजा, शिक्षक्न-वियार्थी, 
वकता-खरीददार आदि के सम्बन्ध । अब समाज के अग होने के कारण 
आपने लिए ही नहीं उनके लिए भी उसका अस्तित्व हैं। अत उनके प्रति उसका 
कर्तव्य भी है। ये कत्तेव्प मित्र सम्बन्धों से निकत्ञते हैं। अधिकार और 
कत्तेंग्य एक ही नेतिक निय्रमम ओर सम्बन्धु पर निर्भर है। कर्त्तव्य की भाति 
आअवधिक्रार भी उचित है। व्यक्ति के कुछ अविकार राज्य के द्वारा सुरक्षित हैं, 
कुछ समाजों के दररा और कुछ धर्म 'के द्वारा, पर वास्तव मे अधिकार और 
कर्तव्य दोनो के ज्िए आन्तरिक वाध्यता है । 


का 


की बा 


कोई भी व्यक्ति अपने अधिकारों की छरला का तभी हकदारहोता है 
जब वह अपने कर्तव्यों का पालन करे 8 दि सभी अपने कर्तव्य का उल्लंघन 
करें तो अधिक्रार की रक्षा केंसे होगी ? यह ठीक कहा गया है कि 'पहले अपने 
क्रो योग्य बनाओ, तब इच्छा करो” (वार: तेद॒षाए९ पथ पेल्था8)। 


2क्‍03०००७७०-४७ 


*/्तव्प ओर अधिकार पर ही समाज की नीत खडी है ॥ “तन हे 
डमीलिए मनुष्य का कर्तव्य और अधिकार निधरित केर दिया है। मनुष्य के 
जितने रच व्य हे उनसे सम्बद्ध उतने ही अधिकार भी हैं। 


कि रे 


सद्गुण और कृच व्य (([#६पर० था 9घ८)) 


जौ कर्म उचित है उसका पालन हमारा कर्तव्य है। जो अनुचित 
हे उसे नहीं करना भी कर्त्तव्य हो जाता हैं। उचित कर्म करना केर्त्तव्य 
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और अनुचित अकर्त्तव्य हैे। जब हम,  अभ्यासपर्वक कर्त्तव्यों का पालन 
करते हैं तो हममें जो नेतिक गुण उत्पन्न हो जाता है उसे ही सदुगुण (प।7ए८) 
कहा जाता है। उसी प्रकार जब हमें अकर्तव्यों अर्थात्‌ अनुचित कर्मों का 
अभ्यास हो जाता है तो हम उयु ण अजन करते हैं। उचित कम कर्तव्य हैं 
ओर उचित कर्मों के अभ्यासपूर्वक करने से मनुष्य जिस गुण का अजन करता 
हे--वह सदगुण (शा॥7८) है। इसलिए सदगुण अर्जित अभ्यास है। अच्छे, 
कर्मो के अभ्यास से अच्छे चरित्र का निर्माण होता है ।“अत- चरित्र की 
उत्कृष्ट्ता सदुगुण है। चरिज्र-दोष दुगण है। “कत्तव्य वाह्य कर्म का संकेत 
करता है और सद्गुण आन्तरिक चरित्र की ओर | + 

सदगुण अशुभ क्रियाओ से मनुष्य को रोकता हे। सदगुण तो मलुप्य में 
त्तव होता है जब वह कर्त्तव्यों का अभ्यासपूर्वक पालन करता हैँ और उसीमे. 
अच्छे चरित्र का निर्माण हो जाता हे । अत जब अच्छे कर्मो का अभ्यास हो 
गया तो बुरे कर्म आकर्षित नहो करते | इसलिए सठगुण मनुष्य को उचित कर्मेः 
के लिए प्रेरणा ढेता है । 

“ सदूगुण जन्मजात नहीं है। यह प्राकृतिक प्रश्नत्तियों से सिन्‍त्र है। अभ्यास- 
पूर्वक उचित कर्म के करने से सदृगुण होता है। इसलिए ये अजित प्रवृत्ति हैं । 
यह प्राकृतिक श्रवृत्तियों के अपेक्ताक्त स्थायी होता है। प्राकृतिक प्रवृत्तिया 
चंचल ओर अस्थायी होती हैं । 

““सदूगुण से मनुष्य को आनन्द की अनुभूति होती हैं। किसी कर्म से यदि: 
इन्द्रिया तृत्त होती हें तो क्षणिक्र सुख की अनुभूति होती है। पर अच्छे कर्मों 








+.. कभी-कभी निश्चित कर्मों को कर्तव्य और अनिश्चित कर्तव्यों कोः 
सदूगुण कहा जाता हैं । पर यह भेद अमान्त्र है । 

सदगुण व्यक्ति के नतिक विकास का चिह्न ह। इसमे तीन क्रम हैं, (!) कत्त व्य- 
ज्ञान, 0) इनका स्वेच्छा से पालन (0020370०६), और (77) सदयुणो कर 
अजना। धर्म से अवकाश नहीं हे (ऐ० छणाकेए गण शाप) । 
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से चिरस्थायी आनन्द होता है। * ऑन सदग्रुण का संकेत है । सदूगुरा 
की प्राप्ति सदगुण और दुगुण के भेद या उचित और अनुचित के भेद की 
चेतना होने ही पर होती हैे। पर यह भेद जान लेने के बाद उचित कमों को, 
वाघाओं को हटा कर, अभ्यासपूर्वक करने से ही स्युण प्राप्त होता है। ये 
ही सद्गुण की शर्तें हैं । 


सभी सदूगुण एक दूसरे से सम्बद्ध हैं। वे प्रथक्‌ नहीं है। सर्वोच्च शुभ 
की प्राप्ति से ही सर्वोच्च सदगुण प्राप्त होता हे। उसी सर्वोच्च सदूगुण के 
अन्तर्गत सभी सदगुण देश, काल और व्यक्ति के द्वारा सम्पादित कार्यों 
पर निभर है। 





अभ्यासपूर्वक कर्तव्य के पालन से जो स्थायी प्रवृत्ति में श्रेष्ठता उत्पन्न हो जाती 
है उसे ही सदूगुण या धर्म कहते हैँ। वेसे व्यक्ति को धार्मिक कहा जाता है । 
धार्मिक व्यक्तियों के कर्मा को धार्मिक आचरण भी कहा जाता है। धार्मिक 
अबृत्ति या चरित्र कभी-कभी कर्तव्य के पालन से नही बल्कि अभ्यास से होता है । 


“द्वा्मिक व्यक्ति कर्त््व्य-परायण होता हैे। वह केवल घार्मिक ही नहीं 
घार्मिक आचरण करता है। उसमे आत्म-स॑ंयम, हृठता तथा चरित्रवल होता 
है। वह समाज को छोडता नही बल्कि सभी के प्रति जो उसका कर्तव्य है उसे 
यथासम्भत्र पूरा करता है । वह अपने जीवन का प्रत्येक क्षण अपने कर्त्तव्य की पूर्ति 
के हित ही व्यतीत करता है । 


धर्म की उपरोक्त विशेषताओं से यह स्पष्ट है कि वर्म से अवकाश नहों है । 
घार्मिक व्यक्ति न अपने जीवन को यू'ही वासनाओं की पूर्ति मे ही व्यतीत कर सकता 
है और न कभी अधार्सिक आचरण को ही अपनाकर धार्मिक कहा जा सकता 
है। यह धारणा कि धार्मिक जीवन युव्रा अवस्था के वाद आता है, श्रान्तियुक्त 
हि नेतिकता का जषेत्र जीवन के क्रिसी विशेष काल में सीमित नहीं है । वास्तविक 
दानन्द धर्म के आचरण करने से ही प्राप्त होता है । अत वर्म से अवकाश नहीं है। 


न्‍ँ 


”५ 


रत 
१९१ 
6) 


मौलिक नतिक प्रम्यय 


योग्यता, पुण्य ओर पप( 0०5७७६, चै87६ 2800 08777०740) 

कर्तव्य या अक़र्तव्य के आचरण से चरित्र जिस गुण को अजता है उसे ही 
योस्तता (>25४70) कहा जाता है। योग्यता दो प्रकार की हो सकती है, पुरुय 
( 3८70 ) था पा( >िागठा: ) ।. पुएय सावात्मक योग्यता है और पाय 
निपेवात्नक, पर दोनो ही योग्यता के ही बोतक है। छुण्व चरित्र की श्रे दा का 
बह है, पाय चग्त्रि के नतिक पतन का। उचित कर्मों के करने से व्यक्ति के 
चरित्र के उत्कप या अच्छाई में जो बृद्धि हो जाती है, वही पुगय्य है। अनुवित 
में के करने से व्यक्ति के चरित्र के नेतिक मल्य में जो ज्ञव होता हैं, वही पाप 
हे । लव कोई व्यक्ति कर्नव्य का पालन करता है तो वह नतिक योग्यता 
कमाता है । इसीको पुण्य कहा जाता है। जब वह अनुचित कर्म करता है तो 
नतिक प्रणता की विस्द्ध दिशा से बढता है अर्थात्‌ उसकी नंतिक योग्यता 
घट जाती है। इसी की पाप कहा जाता है ४ पॉलसन ने बतलाया है कि इच्छा- 
पत्र अपने आन्तरिक उत्कप ( ०६८८!॥८॥०८९८ ) की ब्रद्धि का नाम पुरुय 

और इच्छाउवेक अबने आन्रिक उलत्कप के घटाने या क्षय का नाम पाप । 
ये एक प्रकार से मल॒थन (90०८ ) मे वृद्धि और क्षय के सूचक हैं । किमी 
सनुष्य का नेतिक-म्ृल्य उसके इच्छित कर्म से घट-चढ सकता है। जिसने उचित 
कम किया उसे लाभ हुआ । उसने पुएय कमाया । वह जो अडुचित कर्म करता 


है, उसका नतिक-मूल्य घट जाता है। उसने पाय किया ।  पुरुय_ भावात्सक 


ब्लोग्यता हैं। पापु अभावरात्मक योग्यता .है। पाप पुराप का अभाव नहीं है । 
पुणक्त के अभाव का अय है कि हमनेन उचित किय्रा, न अलुचित। जब 
हमने कोई कम किया और वह अनुचित है तव पाप होता है। पुएय और 
पाय चरित्र से सम्बद्ध हें । 


कक 





- छुछ विचारकोी के अनुसार निश्चित कर्मी के किए जाने पर 
अच्छी योग्यता (80०0 १65०7 ) प्राप्त होती है. पर साधारणन जहा कोई कम 
आवश्यक नहीं है, जेसे डूबते को बचाना, वैसे कर्मों के करने से पुर होता 
है। पुण्य तथा वर्म सवोच्च गुणों को विचारा जाता है। पर ऐसा 


प्रारम्भिक आचारशात्र १३७ 


पुगय ओर पाप वी माजत्राएँ होती हैं। यदि नतिक योग्यता की इंद्धि अधिक 
तो हम अधिक पुराय का अजन करते हैं और कम बृद्धि हुईं तो कमर पुए्य का । 
साधारणत एसा विचार जाता हं कि प्रवल्न स्वांध की भावना पर जितना विजय 
आप्त क्रिया जाय उतता अधिक पुगय होता है। पुर्य की मात्रा उतनी ही 
अधिक होगी जितनी सात्रा में ढोषो पर विजप्म प्राप्त किया जाय । 
की डर सार्टीन_का भी सत है क्रिजो जितना अधिक प्रज्ञोभनों का 
'मुक्रावज्ञा करता है उतना ही अधिक पुण्य कम्ाता है। इसका यह अथ हुआ कि 
५“इच्छा पर जितना अविऋक जोर पडता है उतना ही अधिक पुण्य का विकास होता हैं 
-थह विचार अमान्य है।, इस विचार के अनुसार पुरय कमाने के लिए 
प्रत्लोसनो काया कुत्सित विचारा का उठय होना आवश्यक है। तव हम बसे 
धर्मात्मा पुझयो के विषय में क्‍या कहेंगे जिन्हें इस प्रकार के विचार होते ही नहीं 
आऔर वे सत्रत अच्छे कमर करते रहते हैं ? उनकी इच्छाओं पर कोई _ जोर नहीं 
पड़ता इसलिए उपरोकृत त्रिचार के अनुमार उन्हें पुरुष नहीं होता । “सच्ची वात तो 
है क्रि जो व्यक्ति प्रत्ञोभनो का मुकाबला करता हैं वह तो अवश्य ही पुरय 
कमाता है, पर उससे भी अधिक पुरय उसे होता है जिसने ग्रल्लोमनो पर विजय 
आप्त कर लिया है और उसे कभी प्रलोभन होते ही नहीं। इसलिए पुण्य और 
प्राप का उपरोक्त मायदंड अमान्य है ः 


< द्धान्ट ने अपने उपरोक्त विचार के आधार पर बतलाय् ह कि पूर्ण-बाप्यतामूलक 
कर्मों अर्थात्‌ जहा दरड का सीं भय हैं वेसे कर्मों की अ्पेज्ा अपर्स-ब्राभ्यतामलक 
कर्मों से अर्थात्‌ जहां दुरट का भय नहीं है, अधिक पुरय अजित किया जाता 
डे । पर दगइ के भय से ही यदि कर्म किय्रा जाय तो उसमे क्वितना पुएय होगा £ 


; 








क्न्ज्लननजउ 


उिसेद अमान्य है । क्रिस्ी भी परिस्थिति से मनुगश्य का कर्तत्य निश्वत होता हूँ । 
अतः कभी भी कर्तव्य से अधिक नहीं क्रिया जाता | 


पृश्द मोलिक नतिक प्रत्यथ 


इसलिए इच्ड्रापूत्रेक किए गए अच्छ्रे कर्ता से अवश्य ही अधिक पुर्य होगा । पर 
कान्ट का पूर्ण-याध्यतामूलक कर्मी में और अग्ूर्ण-बाध्यतामूलक कर्मों में मेद 
बतलाना वेधानिक्र विचार हैं । नेतिक दृष्टिकोण से यह विचार अमान्य हे 

वास्तव मे ज्िते अच्छे संकल्प से कस किए जाय॑ उनसे उतनी ही मात्रा 
में पुरय होता हैं। कर्मी में जितने स्वाथ का बलिंदात हो उतना ही अधिक 
पुण्य उन कर्मों से होता है। जितना कम स््राथ का वलिदान हो उतना ही 
कम पुण्य होता हैं। जितने कम स्वार्थ की पूर्ति के लिए बुरे कर्म किए जाये 
उतना अधिक पाप होता है पर यदि अधिक स्वार्थ की पूर्ति के लिए बुरे कम 
किए जाय॑ तो उनसे उतना पाप नहीं होता । 


पुण्य-पाप ओर उचित-अनुचित ( ९०/६-0९॥6/६ शाद॑ 
हि20६४८००१2 )--नियमो के अनुसार कर्म उचित हैँ, नियमों के विपरीत 
अनुचित । अतः उचित-अनुचित करों के विशेषण हैं, पर पुण्य-पाप चरित्र के. 
विशेषण हैं। उचित कर्मों के छ्वारा जो योग्यता प्राप्त होती है उसे पुर और 
अनुचित कर्मों से पाप होता है। पर कमी-क्मी पुएय और पाप कर्मों के. 
विषय में भी लागू होते हैं । 

उचित-अनुचित मे मात्राएँ नहीं होती। कोई कर्म कमर उचित या अधिक: 
उचित नहीं होता, पर पुण्य-पाप में मात्राएँ हैं। उचित-अनुवित कर्मों के सूल्य 
हैं; पाप-पुण्य योग्यता के परिग्गण के सूचक हैं । 

सदगुण ओर पुण्य ( (॥६प७ &70 'र्चि८: ) 

' अभ्यासय्वेक कर्तव्य के पालन से जो स्थायी आन्तरिक ग्रत्नत्ति हो जाती है उसे ही 
सदूगुण कहा जाता है ।४ कर्त्तव्य के पालन से जो योग्यता होती है उसे पुरुय कहते 
हैं। पुरय अच्छे कर्मो द्वारा प्राप्त किया जाता है और पुण्य के हारा ही अच्छी 

, बत्ति का स्थायी रूप होता जाता है अर्थात्‌ सदगुण प्राप्त किया जाता है। दोनों 

शक दूसरे से सम्बद्ध हैं। जितना अधिक पुण्य उतना ही अधिक सदगुण होता है । 
कर्तंव्यपराणयवा और अतिकरत्तंव्य-परायणता (0008टा०ए६ां०घड- 

9855 ग्याप॑ (०४९४७ (णाइटांशा८ं0प57855)-कर्त्तव्यपरायण॒ता का अर्थ 


ग्रारम्मिक आचार-शास्र १३२८: 


है अपने अन्त करण के आदेशो के पालन का अभ्यास | अन्त करण से मनुष्य को 
अपने कर्चव्यों का वो होता है। अतः कत्तंव्यपरायण व्यक्ति सदा अपने अल 
का पालन करता है । वह न्यायशील, धामिक तथा नेतिक दायित्व का पालन 
करता है। वह अपनी इच्छाओं, प्रयोजनो तथा साधनों पर विचार करता है । 
वह स्वयं अपने चरित्र की भी मीमासा करता है । वह आत्म विश्लेषण करता हैं और 
किसी परिस्थिति में उसका क्या कर्तव्य है इसका विंचार कर कर्तव्य काही 
आचरण करता है। पर कर्त्तव्य के विचार में वह अति विचार नहीं करा जग 
जाता । अति कर्त्तव्यपरायण वह कहा जाता है जो अपने कर्तव्य का अति 
विचार करने लगता है। कभी-कभी इसी उधेड-बुन में कर्तव्य का वह पालन भी 
नहीं कर सकता, छान-बीन में ही लगा रह जाता है। अति कर््तेव्यपरायणता 
मानसिक आलस्य और अनिश्चय का द्ोतक है। अतः अति कर्त्तव्यपरायणता 
धार्मिक जीवन के लिए कोई बचावा नहीं है। यह अच्छी मानसिक: अवस्था या 
अच्छे गुण का घोतक नहीं है । 


१४7८७. ०९७६५१7॥०।५७ 


],. [गन्राशए(ण् 7कजटटशा) 9७, िंशाए गाते पाप, 
272९7 ठछगा€्टारते वा शा॥ एश५ ? 


2. [)5पाएप/जी फलकएट्लशा 9 गाते ऐलिा। निएए शा 
06श7९९३ ० 77स्‍श70 00 90 €5ता)ग९वे ? 


३. ]गन्नाहुपाण. फैहफ्टशा >ए5 वाते आप, 420९8 
ज़ाएट ॥6 47 १तगाएु रण ऐश णार्5 तैएाए ? 


4... #79फ३९ पार टणावलए5 ्ण॑ (छठे गाते फ़ाहा। रे [९9५ 
छा पिला ॥5 06 प्रितेधाशांदा ? 


5... #जबे३ 5९ पीर टणाव्थु+ रण प५. नीड्टाल्ड 0000. 48 
पाढ तार॥०छ (000 पाल गरा8॥09  नौप ? 


“१४० सोलिक चेतिट प्रत्यय 


9. जगा] ट्वाए धीढ ग्राश्वापा हट. तिढ शा (7000, 
3)य>, उठी, एव बाते ]प0च4:2 ९7 7. <णाटाल2 6 ४ ् 
“3 ॥)953!| 05॥0छवऋ! ? 


7 एगाव ते 56प ग्राध्या। >ए गिढ लणातए रण तेषाहड 3 
37695 ०८49 एछ 507 & पीशा ? 


क-अन्‍+ 3. >मनम«>नमनन रमन. क्‍लमानआक, 


कप र्पृ रच 
नवाँ परिच्छेद 
नेतिक आदशे या मापदंड (च०ल्‍4 घिरयां 0८ 5६9709#9) 


विषय-प्रवेश--नेतिक आदश या मापढंड ही आचार-शात्र का मुख्य 
विषय है । यो तो विना इस शात्र के अध्ययन किए भी मलुप्य कर्मों का नतिक- 
निर्णय करता है अर्थात्‌ मानव-आचरण की अच्छाई-बुराई परखता है पर कहा 
तक वे ठीक है और किन आदशो को दृष्टिकोण से रखकर निर्णय किया गया है 
वह साधारणत नहीं जानता। प्रत्येक निर्णय के लिए एक आदश या मापदड 
की आवश्यकता होती है । कोई अनुमान टीक है या गलत यह अनुमान के नियमों 
के द्वारा ही पता चलता है। वहों भी नियम की आवश्यकता होती है। उसी 
अ्रकार कोई मानव-आचरण नतिक दृष्टिकोण से अच्छा है या घुरा यह नतिक 
नियमों के द्वारा ही जाना जा सकता है। केसे आचरण को आदश मानना 
चाहिए यह जान लेने पर ही मनुष्य के क्सों का नेतिक निर्णय ठीक हो। 
सकता हे । 5 
हालाकि हर निर्णय मे एक नियम की आवश्यकता होती है पर नंतिक 
आदश दसरे निय्रमो से मिन्‍न होता है। साधारणत दसरे नियम यथार्थ होते 
ह। जिस रीति से किसी वस्तु का व्यापार होता है वही उसका नियम है। 
पर नेतिक नियम आदशे-निर्ेशक होता है। मानव-आचरण का क्‍या नियम है 
इससे हमारा सम्बन्ध. नहीं अपितु मानवन्थायरण कसा होना चाहिए हेए यही 
नंतिक नियम है । वटलर ने ठीक ही कहा है कि मानव जीवन में नतिक 
नियम का अत्यधिक मल्य है । जो वस्तु जिस रीति से चल रही है वह तो चल 
ही रही है, कंसे उसे चलना चाहिए यह जानना अत्यावश्यक है। 
नेतिक आदश का साधारणत अस्पष्ट रूप से सभी क्रो ज्ञान रहता है 
क्योकि सभी मनुष्य दूसरे के ओर स्वयंह्तत क्‍मों को अच्छा या बुरा कहते ह ४ 


3. ह ४ 
८ नातक आदण या साददट 


ल्‍्प 


हमें उन नैतिक नियमी को स्पष्टनया जानना है और भिन्न-भिन्न प्रचलित नियमों 


-ी भीमासा करनी है । 
४” नतिक नियम-सम्बन्धी समस्या को ठो रूप मे व्यक किया जा सकता है--- 


६) क्या उचित (720 ) हे और (॥) कया अच्छा या थ्रादश (४००१) 


है। थदि कौन-सा आचरण उचित है, यह 4श्न किया जाता है तो इसका संकेत 

कैसी नियम से है क्योकि बेस ही कर्म उचित दे जो, नियमानुकूल हो । नियम 

से तुलना करके ही यह जाना जा सकता है कि कौन-सा आचरण उचित हे ओर 

कौन-सा अनुचित । श्याधुनिक दृष्टिकोश यही है। पर, नियम रबये किसी लक्ष्य 
की पूर्ति के लिए होते हैं, अन वास्तविक समस्ण यह है कि जीवन का सर्वोच्च 

आदश क्या होना चाहिए । इसी समस्या से सम्बन्धित प्रश्न है कि क्या शुभ है £ 
_>इस प्रकार नेतिझ नियमों के सम्बन्ध में भिन्न विचार हैं। « 

'( १) किसी वाह्य नियम को नतिक सापदंड मानना--बाह्य नियमवाद 
चहिर्गत नियमों को नतिक मापदंड मानना--क्रानूनी या वेधानिक 
मत (.688 ० [णा०) पधार्ठाए )। 

4२) आन्तरिक नियम को नतिक मापदंड सानना--अन्त अनुभूतिवाद 
अपरोक्ष ज्ञानवाद या सहज ज्ञानवाद ( गीापितणाओआ॥ )। 

'( ३ ) जीवन के सवोच्च लक्ष्य को नेतिक मापदंड सानना--हेतुवाद 

( + ९]९0008020 ४१९०9 ) 


» सूईरहेड़ नेतिक-चेतना के विकास की तीन अवस्थायें बतलाते हैं । 

(१) पहली अवस्था मे मानव व्यवहार का नियंत्रण वहिगत नियमों के 
ख्वारा होता है। इस अवस्था में किसी बाह्य सत्ता को ही सर्वशक्तिमान और 
आचरण-सम्बन्धी बातो मे सवो च्च मान लिया जाता है। यह मानव जाति की 
'विचारह्दीन अवस्था है। अत वाह्म नियम ही सर्वोच्च साना गया । 

( ९) जब मलुब्य की विचार-शक्ति विकसित हो जाती है और उसे 
अपनी शक्षियों का भान होता है तव वह नेतिक निर्णय मे अपने को ही सर्वा- 
विकारी सानने लगता है। अत आन्तरिक नियम ही सर्वोच्च माना गया । 


प्रारम्भिक आचार-शात्र १४३ 


0. नियम वाद्य -7गापंट्व] 
सापदईंड-, धिण'. ++ ्ाल्याध -पिशे | ॥7छ" 
(वैधानिक मत)। 07 [,689/! (77607 राजनीतिक 
वहिंगत नियम नियम 
___आन्‍्तरिक --४०- -+-500र्गों 
छान (पापि- | बे 
(रण) “98796 हक 
्संद्य न किक 
अन्त अनुभूतिवाद 2 शा] 
(गत) --ठुखवाद म्पज़ 
ह्लेतुवाद- (नि€त00ग7छा)) नेतिक-इन्द्रियवाद्‌ 
इंश्वरीय नियम 
--२०(072[9॥77 
लिवाए5 सिएगाडात 
त्् ( 
--आत्मपूणतावाद बुद्धिवाद (कठोरतावाद) 


(+0९८०ागा५ग) 
सर मल्य का विचार (५०/प९ 25 5ध7त970) 
कुछ विहानों के अनुसार आचरणा-सम्बन्धी आदर्श किसी वाद्य सत्ता 
(पा 0779) द्वारा ही निर्धारित किया जा सकता है और उसे मनुष्य को 
अन्तिम नियम मात्र-लेना ना चाहिए । उन्हीं नियमो के अनसार ही मानव आचरण 
डोना चाहिए। यह वाद्य सत्ता समाज, राज्य, प्रकृति या ईश्वर हो सकता है । 
इस प्रकार किसी ने सेंमाज के नियमों को, किसी ने राज्यक़े नियमों को, किसी 
ने ईश्वरीय नियमों को ही नेंतिक नियम वतलाया है। यह मत बाह्य नियमवाद 
या वैधानिक या कानूनी कहा जाता है । 
प्र जब मनुष्य की विचारशक्कि विकसित हो जाती है, वह अन्त करण द्वारा 
प्रस्कुटिति विचार को ही नैतिकता के सम्बन्ध से आखरी मानता है । अन्त करण 
( ३ ) इसके वाद जब निय्रमो की उपकारिता अर्थात्‌ लक्ष्य विचार किया 


जाता है तब किसी आदश को ही नंतिक-आदश माना जाता हैं। अत- लक्ष्य ही 
सवोच्च नियस माना गया । 





१४४ नतिक आदश या मापदंड 
!2 / 

कौन-सी शक्ति है * इसके विप्रय में दो मत हे--एक तो इसे टम्छिब-विरोप बतलाता 
है और दूसरा इसे विवेऊ-शक्ति मानते हैं । 

प्रत्ेक नियम का कोई लक्ष्य होता है। अत कुद्ध विद्वानों ने लब्य का 
विचार ही मुख्य वतलाया ह । यह हेत॒वादी मत ह्वृ । पर जीवन का लक्ष्य क्या 
होना चाहिए इसके राम्श्न्थ में दो सत है, एक 'ंखवादी जो सुख को ही जीवन 
का चरम लच्य विचारते हैं और दसरा जो श्रात्मपुर्गाता को श्रात्मपृरगता कीन 
से कर्मों का आचरण करने से विद्ध होगा यह मूल्प्र के सिद्धान्त से स्पष्ठ होता है । 


ै र्चि 
दसवाँ परिच्छेद 
[ 4 कप # 5 
बाह्यन॑नयमवाद या वंधानक मत 
&75६6वाद्री (9 3576 5६६४3/"/५  0770#43(५ 
(62३४ 07 |छा०४ ६१९07/9४ 

परिचय--यह साधारण धारणा है कि मनाय सुख-प्राप्ति और दुखो से 
निल्‍ृत्त होने के लिए ही कम करता है। कभी-कभी अपने सुख के लिए वह 
दूसरों को कष्ट भी ठेता है। इसलिए यढि मनुष्य का अनियंत्रित कम हो तो 
समाज का टिका रहना हुभर हो जाय। अत उसके कर्मोा पर वाह्य निर्यत्रण 
आवश्यक है। इसी दृष्टि से प्राचीनकाल में ही यूनानियों ने वाह्य॒ नियमों को 
ही अच्छे आचरण अर्थात्‌ नेतिकता का मापदड वतलाया था। तत्यश्वात्‌ 
अन्य विहानो ने भी इस मत का समर्थन किग्रा है। उनके अनुसार वहिगंत-नियस 
अथवा... किसी - वाह्यसचा -द्वारा निर्वारित नियम , ही नेतिकता का चरम 
मापदंड है । 

वैसे आदेश या आदेशों की व्यवस्था जो हम पर किसी बाह्य सत्ता की 
( इंश्वर, समाज या राज्य की ) इच्छा या आज्ञाओ द्वारा 28 > से आरोपित किये 
जाते हैं बहिगत नियम है । एक साधारण उदाहरण ले ।नव किसी व्यक्ति को 
चाल अवस्था में अपने माता-पिता द्वारा यह आदेश मिलता है कि सवेरे ५ बजे 
उठना चाहिए और शाम को ७ वजे घूमकर वापल चला आना चाहिए तो यह 
आदेश वहिगत है। इसी प्रकार मानव-समुदाय के लिए किसी वाह्य सत्ता 
की इच्छा या आजा से जिन नियमो को उन पर वाहर से आरोपित किद्म 
जाता है वही उनके आचरण का मापदंड है । 

“यह बाह्य सत्ता की इच्छा ग्रा आजा किसी अन्य सत्ता पर निर्भर नहीं है । 

यदि इनकी इच्छा किसी “ अन्य सत्ता पर निर्भर मान लिया जाय तो 
फिर इनके आडेश का पालन आवश्यक नहीं माना जा सकता । 


हैँ 


१८६ वाद्य नियम्राद या वचानिंक मत 


इनके आदेश हमे लिखित रूप में या भाषणों द्वारा या प्रचत्धित व्यवहारों के 
रूप मे ज्ञात होता है । समाज के निप्रम लिखे हुए३नही होते, वे प्रेंवलित व्यवहार 
के रूप में व्यक्ष रहते हं। पर राज्य के नियम अधिकतर लिखित रूप में 
रहते है । 

' बाह्य निष्रम ही मानवृ-आचरण के मापद्‌'ड हैं। यदि इन निय्मो से आचरण 
की संगति हो तो वे नेतिक्र दष्ठि से उचित और यदि अस'गति है तो 
अनुचित हैं । 

“ इन नियमों का पात्नन करने के लिये हमे पुरस्कार ओर दड के द्वारा वाध्य 
क्रिया जाता है। यदि उन नियमी का पालन किया गया तो हमें पुरस्कार दिया 
जाता है । “पुरस्कार की विधि भिन्न होती है । यदि क्रिसी ने नियर्मो का 
उल्ले घन क्रिया तो उसके लिए दंड विधान है। अत पुरस्कार के प्रतोभन 
ओर द्रंड के भय से ही इन नियमों का पालन करने के लिए हम वाध्य होते हैँ । 

*“पुरस्ार का प्रल्लोभन और दंड का भय॒ ही नैतिक अनुमोदन (77079) 5970- 
६00 ) है । 

अत इन विद्वानों के अनुसार कोई कम स्वत, उचित या अनुचित नहीं 

है अर्थात्‌ किस्ती भी कमे मे औचित्य और अनौचित्य अपने आप से नहीं हैं । 

“क्रोई कर्म उचित या अनुचित किसी उच्चतर शक्ति की इच्छा से होता है। 
कोई कर्म इसलिए उचित है कि क्रिप्ती उच्चतर शक्ति ने उसे पालन करने का 
आदेश दिया है ओर अनुचित भी इसीलिए कवि उसका वहिंब्कार करना ही 
आदिउ है । अत. नेतिक गुण , गह/-एाः078 , आदि, विवयगत (०४०]००- 
(०2 ) नही है जसे उजल्ापन क्रिप्ती वस्तु में हो । 

(८ अत प्रश्न हे कि कौन सी वाद्य शक्ति के आदेश नेतिक मापदंड है? इसके 
सम्बन्ध में विचारकों मे सतमेद है। कुछ विद्वानों ने समाज को, अन्य ने 
राज्य के और कुछ ने ईश्वर को वह वाह्म शक्ति विचारा है जिनके आदेश नेतिक 
मायदठ है । अतः नैतिक मापदंड सामाजिक नियम, राजकीय नियम या ईश्वरीय 
नियम विचारा गया है । 


ग्रारम्सिफ आचार-श्ाह्ष १४७ 


हट 


चइन मभतो की अलग-अलग विवेचना करने के पहले वाह्य नियमवाद कीं 
ऋूटिदाइया को समझ लेना चाहिए। 

आपत्तियां 

() वहिगत नियम किसी वाह्य सत्ता द्वारा निर्मित नियम है जो हम 
पर ऊपर से लाठे जाते है। यदि हमारे कर्म उनके अनुकृत्न होते भी हैं तो 
खनमे नतिकता का अभाव रहता है। बसे ही कर्म नेतिक होते हैं जो हमारी 
स्वतन्त्र इच्छा से हुए हो और ज़िसकफों हमने स्वत यह समझा कर किया है क्वि 
शसा हम करना चाहिए। परे बहिगत नियम के साथ करना पडेगा? का भाव 
हू । नतिक्रता मे 'करना चाहिए! का विचार होता है । 


(0) वहिर्गत निय्रम सदेव पुरस्कार के प्रलोभन और दंड के भय से लागू 
होता ढे । पर यदि हमने पुरस्कार के प्रंलोभन और दंड के भय से कोर कास 
किया तो उसमे हमारा अभिप्राय व्यक्त नहीं होता और हमारा चरित्र प्रकाशित 
नहीं होता है। मान लें हमारा अभिप्राय खराब हो पर दड के भय से हमारा 
अमे उसके विपरीत हुआ तो उससे हमारा चरित्र तो व्यक्त नहीं होता । इस- 
भ्विए इस प्रकार किए गए कर्मों की नतिक्र महत्ता नहीं रह जाती । ऐसे कर्मों 
को स्व्रार्थरता या दरदशिता कहा जा सकता है, नतिक या वार्मिक नहीं । 
ड्सलिए नतिकता के स्थान पर स्वाथपरता और धरम के स्थान पर दर्‌दर्शिता 
का विचार आ जाता है । 

(77) वहिगकनियस वाह्य सत्ता की मनभानी इच्छा या संकल्य पर 
अर्मर है, अत यह विवेकप्र्ण नहीं है। कोई भी कर्स इस कारण से उचित 
जा अनुचित है किये सी वाह्म सत्ता ने इच्छा की है। इसमे क्यो का विवेक 
युक्त उत्तर नहीं है। पर वास्तविक्र नतेक मायद्‌ड विवेकयुक्त होना चाहिए 
आदि मनमानी किसी कम को उचित या अडबचित मान लिया जाय तो बसे 
सभी व्यक्ति अपनी समझ से नतिक कर्मो का पालन करते ही हैं। नतिक नियम 
खुद्धिसम्मत होना चाहिए 


बाह्य नियमत्राद या वेधानिक मत 


| 
प्र 
| 


(ए) वहिर्गत निञ्रम नेतिकता का चरम सापदंड नहीं है । हर्लेक 
नियस किसी लक्ष्य की प्रत्ति का साधन होता हैं। अत- नियमों से उच्चतर वह 
लक्ष्य या साध्य है जिसके लिए नियम वना है । इसीलिए वहिंगत नित्रमो के। 
भी नतिकता की कसौटी पर कसा जाता हैं। 


(के) राजकीय नियम 
(?ठीधंटों गिक्र 25 ६(6 5पशाधं४४( 0 77076 [5£५) 


- हौव्स और बेन आदि विचारक राज्य के आदेश या राजनतिक निग्रम के 
ही नेतिक निग्रम मानते है। साधथारणत ऐसा विचारा जाता हैं कि भनुप्य के 
व्यक्तिगत समस्याओं से राज्य का कोई सम्बन्ध नहीं है। राज्य केत्रत्ष अत्याचार या 
चुरीतियो को रोकने और अन्य ढेशो से क्या सम्बन्ध हो इसके विषय से ही 
नियम बनाती है | पर इन विचारको के अनुसार सनुष्य के कत्त व्य या अकर्त्तव्य को 
राज्य ही निश्वोरित करती है। अत. मनुष्य को क्या करना चाहिए और केसे 
कमे उचित या अनुचित है इनका उन्ही निममो से प्रकाश मिलता है * 

यह विचार इस मत पर आअत है कि राज्य निरपेक्ष सत्ता है। राज्य किसीः 
अन्य सत्ता पर निर्भर नहीं है । अत* राज्य आचरण-पम्बन्धी नियम भी निर्मारफ 
करता है। इन नियमो को पुरस्कार का प्रलोमन और दंड का भय ढकर हीं 


व्यक्तियों पर लागू किया जाता है। बसे व्यक्ति जो राज्य के आदेशों के अनुकूत्त 
आचरण करते है उनके लिए पुरस्कार और जो उनका उल्लंघन करते दे उनके 


लिए दंड का विधान किया जाता है। 


अतः इन विचारको के अनुसार राज्य का नियम ही मनुप्य की नतिकता की 
कप्तोटी है । बह जो राज्य ह्वारा आदिए्? है उचित है और राज्य द्वारा निपिद्झ 
अनुचित । होव्स ने कहा है कि औवचित्य-अनीचित्य सम्बन्धी किसी भी बात में 
राज्य का नियम ही सर्वोच्च न्यायालय है । उन निय्रमो के विपरीत विचार 
करना भूल है । 


आररम्सिफ आचार-शात््र १४६ 


आलोचना :-- 
(0) राज्य के नियम वाहर से हम पर ल्ाढे जाते हैं। अत उनसे “चाहिए! 
ही भावना का उदय नहीं होता ॥ 


(() नेतिक निग्रम को वुद्धिसम्मत होना चाहिए । राज्य के नियम मन- 
ञानी होते हैं। अत वे नेतिक नियम नहीं हो सकते । आलोचको का मत है कि 
राज्य के नियम वैसे लोगों द्वारा निर्मित हैं, जो राजनेतिक कज्ञ-पुर्जों को चल्लाना 
जानते है । 

(00) राज्य के निग्रम पुरस्कार के प्रलोभन और दंड के भय से पालन 
ऋचरवाए जाते हैं। अत नतिकता के स्थान पर स्वाथपरता और धससे के स्थान 
पर दूरदर्शिता आ जाती है । 

6४) राज्य क्रे नियम सभी काल और देश में समरूप नहीं होते । 
कम्यूनिस्ट और प्रजीपतियों के राज्यों के विरोधात्मक नियम हैं । राज्य के 

बअलग-अलग रूप होते हैं और उनके नियम भिन्न हैं। नेतिक मापदंड समरूप 
और संवादयुक्त होना चाहिए । अत राज्य के नियम अन्तिम नेतिक मापदंड 
नहीं हो सकते 4 


(४) जितने भी राज्य के नियम होते हैं वे क्री आदश की पूर्ति के 
लिए । अत वे लोक-हित के साधन हँ। उन्हें अन्तिम नेतिक मापदंड कंसे 
खाना जा सकता हे * 

(४) जीवन की सभी परिस्थितियों के लिए राज्य के नियम नहीं 
बनाए जा सकते । वे केत्रल मनुष्य के व्यवहार के एक अश ब्रे. ही सम्बन्धित 
होते हैँ । उनसे हमारे सभो कर्मा की परीजा सम्भव नही हैं । हमारे विच्नारों की 
छुनिया या हमारी प्रेत्नत्तियों या अभिप्रायों तक उनकी पहुच नहीं है । पर मनुष्य 
के अभिप्रायों के आधार पर ही नेतिक-निर्णय होता है। अत राज्य के नियम 
नैतिक सापदंड केसे होगे 

(४) राज्य के नियमों का स्वयं नैतिक दृष्टि से मूल्याकन होता है । 
शाज्य का जब भी कोई नियम बनता है तो वह कहॉ तक उचित या अनुचित है 


कर 
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इसका विचार किया जाता है। अत वे अन्तिम नेतिक निय्रम केसे होंगे £ क्या 
राज्य के नियमों को नेतिक दृष्टि से अनुचित मानकर राज्य के विरुद्ध क्रान्तियाँ 
नहीं होती और वे नियम वदल नहीं दिए जात ? तो अन्तिम कसौटी राज्य का 
नियम केसे होगा ? 

: हौब्स का मत मानने का अर्थ हैं रूफीवाद (50507) का पुनस्थान,, 
जिसका सिद्धात है 'जिसकी लाटी उसकी भैंस । 


ु ० छ॥3 
राज्य निरफपेतज्ष सत्ता क्यो है ? 
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राज्य के नियम को होव्स ने चरम नंतिक मापदंड बतलाया है। ऐसा इस 
कारण से विचार किया गया है कि'* राज्य एक निरपेन्ष सत्ता है। पर राज्य 
निरपेक्ष सत्ता क्यो है : 


प्रत्येक व्यक्ति शुभ चाहता है। व्यक्ति का स्वाथ-खुख ही शुभ है । अतः 
मनुष्य का प्रत्येक कर्म स्वार्थ-सुख के उद्द श्य से ही होता है । बसे कर्म जो पराथथ॑- 
मूलक है या सामाजिक उपयोगिता के लिए किए जाते हैं वे भी वास्तव में स्वाथर- 
मूलक ही हैं। मनुष्य की प्रकृति ही एसी है। अत सभ्यता और समाज के निर्माण 
के परले मनुष्य स्वाथप्रत्त के लिए ही लड़-फगढ़ कर जीवन व्यतीत करता था ! 
वह जगली मे रहता था। पशुओ को मार कर खाना, दूसरे व्यक्ति से उसका: 
आहार छीन लेना, कमजोरों को मार ठना यही. अवस्था थी.उस समय की ! 
इसी को होव्स आदि ने प्राकृतिक अवस्था कहा है । उस समग्र उझित-अनुचित कर्म 
भेद-भाव नहीं था। जिसकी ल्ाटी उसकी भेस” यही आचरण का आव्श था ! 
पाशविक शक्ति दी धर्म माना जाता था । पर एसी अवस्था सुत्र- के लिए असह्य थी । 
चेंसे जो शक्तहीन थे उनती हालत दुमर थी। अत विब्रेक ने पाशविक शक्ति 
का रथान गहण किय्य | लोगा ने इस अवस्था से उठने का त्रिचार किया । विवेक्र 
ने युद्ध के स्थान पर शान्ति माग ग्रहण किया।। इस प्रकार आपस / में समझौता 
कर, पारस्परिक लाभ के लिए समाज की खष्टि की, गई. । इसे सामाजिक्‌- 


ग्रारम्मिक आचार-शाद््र १५१ 


सममझोता-सिद्धान्त _ (5०2८० ८०॥7०० 0९०५) कहा जाता है । समाज 
का ही विकास राज्य में होता है । इसमे यह स्पष्ट है कि राज्य या समाज की 
उत्पत्ति व्यक्ति को बाह्य आक्रमणों या खतरों से बचाने के लिए ही हुई है। 
अत्तः वसा ही राज्य अत्युत्तम है जो सवशक्तिशाली है । ऐसा होने से ही राज्य 
अपने उद्दे श्य की पूर्ति कर सकता है। इसीलिए राज्य को हौब्स ने निरपेक्ष सत्ता 
रहा है । राज्य के नियम को भी, इसीलिए, उसने चरम नेतिक मापदंड 
माना है। 


आपत्तियाँ '--- 


(।) यह मत ऐतिहासिक नहीं है। इतिहास से इस बात को कोई प्रमाण 
नहीं मिल्नता कि मनुष्य कभी भी बिना समाज के रहा हो। समाज का रूप भत्ते 
ही भिन्न रहा हो पर वह अन्य पुरुषों से सवंथा विच्छिन्न नहीं रह सकता । इसलिए 
मनुष्य की प्राकृतिक अवस्था? कोरी कल्पना है । 

(00) समाज की इकाई परिवार है। मेन, कॉमटे आदि समाजवेत्ताओं ने 
चतलाया है कि समाज परिवार का समृह है न कि व्यक्तियों का। इसलिए यह 
विचार कि स्वतन्त्र व्यक्तियों ने समझौता ट्वारा समाज का निर्माण किया गल्लत 
अतीत होता है। 


(7) होब्स ने प्राकृतिक अवस्था से भी उचित-अनुचित, नियम आदि 
की चर्चा की है, पर उचित-अनुचित, नियम, समझौता आदि तो तभी सम्भव 
है जब मनुष्य मे इतनी जाशति हो। जेंसी प्राकृतिक अवस्था की कल्पना की 
गई है उसमें जागृति सम्भव नहीं है। इसलिए समभोते की कल्पना भी 
निमूल है। 

(०) हौव्स ने मनुष्य को केवल स्वार्थी माना है और उसकी स्वाथ- 
घिहीन, लोक कल्याणजन्य उच्च भावनाओं को भी जड़ मे स्वाथमूलक ही 
कहा है। पर वास्तव में मनुष्य स्वार्थी और परार्थी दोनों है। उसमे आत्म- 
समर्पण की भी उतनी ही भावना है जितनी स्वार्थ-पूर्ति की । 


१५२ बाह्य नियमबाद या वधानिक मत 


कु होव्स मी ./ 6 
(५) अन्त में, हौव्स के सिद्धान्त से भी स्वयं यही निष्कष निकलता है 
कि समाज या नेतिकता सानव-विवेक के फले हैं । 


सामाजिक नियम 


(56टांडी [इस 35 ६१6 5६७709/वं 0 707269 ) 
कुछ विह्ानो का विचार है कि समाज का नियम ही नेतिक सापदरड है । 
सनुष्य समाजिक प्राणी हैं। वह समाज में रहता है और उसी पर इसका 
अस्तित्व निर्भर है। अत समाज का आदेश ही आचरण-सम्बन्धी आदश है। 


समाज द्वारा आदिए उचित और जो निपिद्ध है वही अनुचित है । 
इसलिए किसी व्यक्ति के वेंसे कर्म जो सामाजिक नियमों के अनुकूल हैं. वे उचित 
ओर जिनसे उन आदेशों का उल्लघंन होता है वे अनुचित हैं । 


ससाज के लियस किसी संसद या व्यक्तिविशेप द्वारा निर्मित नहीं होते । 
वे प्रचख्लन और रीतियों मे ही व्यक्त रहते हैँ। इसलिए उन्हें जानने का तरीका 
हू सामाजिक रीतियों का जानना । 


नमाज अपने आडेशो को पुरस्कार के प्रलोभन ओर दरुड के भय से ही 


पालन करती । ससाज ट्वारा जाति बहिष्कार या वायकाट आदि, दंड 
के रुप हैं । बेन न कहा है कि नेतिकता एक सामाजिक संस्था (800र्थों 
शाशाप्रा00 ) हैं, जिसका संरक्षण समाज की शक्ति और दराड के द्वारा होता 

। वही कर्म, जो समाज से आदिस्ट है, नतिक है । 


कत्त व्य है कि वह उसका पालन करे । 


खालोचतला .-- 


८० 


प्रत्येक्त नागरिक का 


() बेन का विचार दहोव्स के मत का समर्थन है। अत जो उसके विरुद्ध 
पहली तीन आपत्तिणं थी थे यहाँ सी लागू हैं। (0) सामाजिक नियम हम पर 


लाटा जाता है (7) यह वुद्धिसम्मत नहीं है और (7४) नैतिकता और घर्म 
के स्थान पर स्वाययरता और दरदर्शिता आ जाती है । 


प्रारम्सिक आचार-शाक्र १५४ 


(।०) समाज के नियम समरूपी नहीं होते हैं। सिन्‍न समाज के मिन्‍न 
नियम है। जिस नियम की किसी समाज मे पूजा होती है उसीकी दूसरे स्थान 
में आलोचना । एक ही समाज में ससय के परिवर्तन से नियम भी बदल 
जाता है। जिस प्रचलन की अभी तक हम प्रशंसा करते रहे थे उसे ही अब 
इूषित माना जाता है (सती श्रेथा आदि) । पर नेतिक मापदंड समरूपी और 
आत्मसंगत होना चाहिए। सामाजिक नियम समरूपी नहीं होते और उनमें 
आत्म-संगति भी नहीं अर्थात्‌ आपसी विरोध भी होता है अत वे वास्तविक 
मापदंड नहों हो सकते हैं । 


(ए) समाज भी राज्य की भाति ही व्यक्ति के व्यवहार के एक अश को ही 
जान सकता है। ऊक़िसी भी व्यक्ति के अभिप्रायो को केवल निश्चित रूप से 
वही जान सकता है, समाज नहीं। अभिप्राय ही नेतिक-निर्णय के विषय हैं । 
अत समाज इस क्रिया का भ्नी-भाति सम्पादन नहीं कर सकता | 


(ए7) सामाजिक नियमों को नतिकता का चरम मापदन्ड मान लेने से 
सामाजिक उत्थान सम्भत्न नहीं होगा। समाज, अधिकतर, झरुदीवादी होता 
डै। जो अ्रचल्लनन रहती है उसके विरूद्ध आरम्भ मे कर्म करने से समाज की 
यथातनाएँ सहनी पडती हैं। समाज स्वत पुरानी रीतियो को सरलता से छोड़ने 
के लिए तैग्रार नहीं होता है । “यदि उन्हीं नियमो को मठुष्य अपने जीवन का 
चरम लक्ष्य मान ले तो उनके आगे वह जा ही नह्ठी सकता । इसलिए समाज 
की गति रूक जायगी । 


(एं।) समाज के नियम तो खुद ही नेतिक आलोचना के विषय हैं । समाज 
का कौन सा नियम नीति-संगत है और कौन नही इसकी हर काल में विवेचना 
होती है। अत उन्हें नैतिकता का चरम मापदंड केसे माना जाय ? सेद ने 
टीक ही कहा है कि श्राचीन थुग का नेतिक आदर्श सामाजिक या राजनैतिक 
ख्यादर्श था, पर वर्तमान थुग का व्यक्तितादी आदर्श है । 


पंप वाह्य नियमवाद या धानिक सत 


इंड्वरीय-नियम ' 
(छाशा€6 (2 35 086 उथात॑बात0 रण 707"407) 


नियम राज्य के द्वारा निर्मित हो या समाज के द्वारा, मनुष्य ही उनका 
निर्माण करता है | मनुष्य अपूर्ण है | अत वे नियम भी पूर्ण नही होते । 
इसीलिए, वे वास्तविक और चरम नैतिक आदश नही हो सकते । केवल ईश्वर ही 
यूरो है । वह स्वयंभू (प्याटाथ्व८त) और सवब्याप्रक है । उसकी 
स्वच्छुन्द इच्छा पर सभी सत्य आश्रित हैं । इसलिए लॉक, ठकाते आंद 
विद्वानों ने ईश्वरीय नियम को ही नेतिकता का चरम मापदंड बतलाया है । 
इंश्वर की स्वतन्त्र इच्छा ही नैतिकता की कमीटी है इसलिए कि उसकी 
स्वतग्त्र इच्छा से गैतिक नियमों का निर्माण होता है । वेसे कम जो उसके हारा 
आदिए हैं उचित हैं और वे जो निषिद्ध हैं अनुचित । वह इसलिए किसी कर्म 
का आदेश या निषेध नहीं करता कि बेंसा उचित या अनुचित है अपितु वह 
आदेश ढेता है और निषेध करता है इसलिए वे कर्म उचित या अनुचित हैं । 
उसका आदेश उचित-अनुचित पर निर्भर नही अपितु उचित-अनुचित ही उसके 
आदेशों पर निर्भर है। वह उचित को अनुचित और अनुचित को उचित 
बना दे सकता है । 

उसके आदेश पुरस्कार के प्रल्ोमन और दंड के भय से ही हम पालन 
करते हैं। यदि ईश्वर के आदेशो के अनुकूल कम हुए तो स्वर्ग और यदि 
विपरीत तो नरक का कष्ट भोगना पडता है । 

ईश्वर अपने आदेशों और इच्छाओ को पेंगम्वरो या अनुप्रेरित ऋषियों 
को व्यक्त करता है जो उन्हें 'धर्म-ग्रथो में अकित कर या अपने वक्तव्यो के. 
हारा हमें ज्ञात कराते हैं । 

आलोचना:-- 


(0) इईश्वरीय-नियम भी अन्य वहिगंत नियमों की भाति हम पर बाहर 


से ज्ञाठे जाते हं अत. उनका पालन चाहिए! की भावना से नही अपितु पालक 


ग्रराम्भक आचार-शात्त्र १थछ- 


करना होगा? की भावना से ही होता है । इस भावना में खतन्त्रता नहीं, अतः 
नैतिकता का लोप हो जाता है । 

(0) नैतिक मापदन्ड वुद्धिसम्मत होना चाहिए पर ईश्वरीय निय्रमः 
इंश्वर की स्वच्छुन्द इच्छा पर निर्भर है । 


०. 


(0) पुरस्कार के प्रलोसन और उड के भय से किए गए कर्म स्त्रार्ण 
सूल॒क या दरदर्शितापूर्ण माने जा सकते हैँ, नैतिक या धामिक नहीं । 


(0) इस मत के अठुसार नैतिक गुण अर्थात्‌ औचित्य-अनौचित्य, शुभ- 
छशुम आदे ईश्वर की इच्छा पर निर्मर है। वह शुभ को अशुभ और अशुमः 
को शुभ कर डे सकता है। नैतिक गुणों की सृष्टि उसीने की, अतः वह स्वर्य 
इन नैतिक भेदो के परे हैं । इसका तात्पर्य यह हुआ कि ईश्वर नीति-शून्य है ! 
अच्छाईए आदि नैतिक गुण उसके आवश्यक ग्रुण नहीं है। अत” इस मत 
के अनुसार इंश्वर की पूर्णता लुंत हो जाती हे । वह डर का विषय हो जाता 
है, अरद्धा का नहीं। 


(ए) वास्तत्र में अश्वर नेतिक-पूर्णता की शाश्वत-सूत्ति है। वह पूरा है !' 
शुभ और वर्म उसकी आवश्यक प्रकृति है। यह कहना कि वह शुभ को अशुभ 
या अशुभ को शुभ कर ढे सकता है युक्किपर्ण नही है, क्योंकि वह अपने स्वभाव 
या ग्रकृनि को केसे बदल सकता है। उचित है उसका उसके स्वभाव से 
सामण्जस्य हैं और जो अनुचित उसका वेमनस्यथ । इसलिए उचित-अनुचित, शुभ- 
अशुभ आदि नैतिक युण उसके स्रसाव पर निर्मर हैं न कि उसकी इच्छा पर ४ 
कोई कर्म इसलिए शुभ या अशुभ नहीं है कि वह ऐसा आठेश देता या निवेधः 
करता है वल्कि वह ऐसा आदेश या निषेध इसलिए करता है कि वे शुभ या. 
अशुभ हैं । 

(ए) यह विचार कि नेतिक ग्रुण (शुभ-अशुभ, उचित-अनुबित ) 

वर की इच्छा पर नहीं वल्कि उसकी प्रकृति पर आश्रित्र हैं, ढेकाते ने स्वर्यः 
कई स्थानों पर व्यक्त किया है । 


५६ बाह्य नियमवाद या वेधानिक मत 


(७)) धर्म अनेक हें। उनमें अधिकाश तत्त्वों म मौलिक समरूपता नहीं 
कछै। अन उन्हे वास्तविक नेतिक मापदरणड मानने मे अडचन आ जाती है। 
(६)0) इईश्वरीय-नियस भी किसी उद्देश्य के साधन ही हैं। अतः उन्हें 
व्चर्म नेतिक मापदणड नहीं साना जा सकता है । 
सारांश 


बस्तुत नीति का स्थान मनुष्य के अभिप्राय में है । बसे कम जो स्वतन्त्र 
डल्छा से होते हैं वही उचित या अनुचित हो सकते है । इसलिए वंसे नियर्मो 
का पालन करने मे जो किसी वाह्म सत्ता द्वारा निम्तित हो, नतिकता नहीं है । 
वास्तविक नेतिक नियम, तो वहीं होगा जो वाह्म नहीं अपितु आन्तरिंक हो 
उसलिए मनुष्य वाह्य मापदणदों को छोड किसी आस्तरिकर अर्थात्‌ स्वत -निर्मित 
आउछसड की खोज करने का प्रयत्न करता है । 
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एव 2०0 ८णग्राशशा. 


ग्यारहवाँ परिच्छेद 


अन्तःअनुभूतिवाद (॥॥0७|६0570) 

विषय-प्रवेश--मनुष्य को वात्ष अवस्था में वाह्य आदेशों की जरूरत होते 
है। उस समय स्वयं, सत्य-असत्य, उचित-अनुचित, शुभ-शुभ को पहचानने की 
शक्ति विकसित नहों रहती हैं । उस समय वाद्य आदेशों को ही वालक ग्रहण करता 
है। पर जब उसकी चेतना विकसित होती है तो वह उन आदेशों की स्वयं भी 
भीमांसा करना आरम्भ करता हैं। वेसे जो उसे वुद्धिसम्मत प्रतीत होते हैँ. उन्हें 
अपना लेता है और कुछ नए विचारों का स्वत निर्माण करता हैं । बेस ही 
विचार उसके जीवन के पथ प्रदशक होते है। नेतिक चेतना के विकास का भी 
मनुष्य के जीवन में समान इतिहास है । पहले-पहल आचरण के नियामक वाद्य 
होते हैं। नेतिक चेनना विक्रसित हो जाने पर मनुष्य उन नियामको की परीज्ञा 
कर स्वत- नेतिक मापदण्ड का निर्माण करता है।इस प्रकार अन्त-अनुभति- 
बाद का जन्म होता हैं जिसके अनुसार वास्तविक नेतिक मापद्राड आन्तरिक 
है, वाद्य नदी । 


4] नुभूातेव 7 अनि] - 4७० 
अन्त अनुभातचाूद (7६एॉ८०ांजा) के सामान्य सद्बान्त 
इस सिद्धान्त को अच्छी तरह सममभने के लिए दो वातों को अत्वग-अलग 
समझ लेना चाहिए । () नेतिक गुण के विपय में उनका क्या मत है; 
(7) उनका ज्ञान मनुष्य को केसे होता है अर्थात्‌ नेतिकता का मा दगट 
क्या है * 


(के) किसी भी कर्म को साधारणत इसलिए उचित या अनुचित बिच्चार 

क्या जाता है कि उप्तका फल वेसा है या जिस उह्दश्य से वह कस किया गया 
चर डे... ल्‍ः बे पा 

है वह वेसा हैें। अत अनुभूतिवाद के अनुसार नतिंक ग्रस अर्थात औवित्व- 


जुशफ अन्त-अनुभूतिवाद 


अनौचित्य कर्मो म॑ अन्तभूत (7राछा८) हैं। कोई का (76 5८) 
अपने स्वभाव के अनुसार उचित या अनुचित होता उनका नतिकर गुण 
उनके फत्त या जिन उद्देश्यों से कम किए जाते हैं उन पर्‌ निर्भर नहीं है । जिस 
अकार किसी भोतिक पदार्थ का रंग क्रिसी अन्य तत्त्व पर निभर नहीं रहता 
ठीक उसी प्रकार किसी कर्म का नेंतिक गुण कर्म-फत्त या उद्देश्य पर आश्रित नहीं 
है। यदि खलत्ली मे उजलापन है तो उजल्ापन क्यो है इसका उत्तर होगा 
चही उसकी प्रकृति है, उसी तरह यदि कोई कम उचित है तो बह क्‍यों उचित 
कहा गया इसका उत्तर होगा, वही उसकी प्रकृति है । उसे उचित या अनुचित 
कसी अन्य कारण से नहीं कहा जाता । यह मत नतिक गुणों को स्वरतन्त्र चतलाता 
है, फल या उद्देश्य या और किंसी वात पर निर्भर नहीं । 
नैतिक गुण अव्युत्न्न (पा)पैशाए€त) होता है। यह किसी अन्य वात 
से निकाला नहीं जाता। ऐसा मानना कि हम अपनी वुद्धि या विवेक से इसे 
निकालते हैं या कल्पना करते है, जआ्ञातिमल्क है। कोई भी बुद्धि उचित को 
अनुचित या अनुचित को उचित नहीं वना सकती। उचित, उचित है और 
ब्यनुचित, अनुचित; वे वढले नहीं जा सकते । 
नैतिक गुण या नियम मौलिक ( पणितंधशाशातं ) और अनुपम 
(पातुणट) हैं। कर्म इसलिए उचित या अनुचित नहों होते कि वे किसी 
सामान्य नियम के अनुकूल या विपरीत हैँ अपितु इसलिए कि वही उनका 
स्व॒माव है। अत किसी कर्म को इसलिए उचित या अनुचित मानना कि उससे 
स्वार्थ-पूर्ति या सुख या कोई अन्य प्रयोजन सिद्ध होता है, भूल है । यह मत 
ग्नेनिक्तता मे कोई प्रयोजन नहीं मानता । 
नतिक ग्रुण विपयगन (००९८४ ४८) होता है। जिस प्रक्नार रँग किसी 
चस्तु में है और हमारे विचारों पर निभर नहीं उसी प्रकार नेंतिक गुण कर्म 
में हैं, हमारे विचारन पर निर्भर नहीं । 
खुखवादियां का विचार कि कोई कर्म तभी उचित या शुभ है जब उससे 
सखुप मर्ल, सल्लेत हं। किसी के के सुख उत्पन्न करने की शक्ति पर उसका 


प्रारम्भिक आचारशास्र १५६ 


सैतिक नुण निर्सर नहीं है। खुख यथा आनन्द धर्म का मापद्रड नहीं है । 
कर्म स्वतः अच्छे या बुरे होते हैं। इसका यह अथ नहीं होता कि अच्छे कर्म 
के आचरण से अच्छा फल्न ओर वुरे कर्म से बुरा परिणाम नही होता पर अच्छे 
परिणाम के कारण क्रिंसी कर्म को अच्छा या बुरे परिणाम के कारण बुरा 
मानना थूल है । ४र्म से सुख प्राप्ति होगी” ऐसा कहना ठीक होगा न कि 'खुख 
मिलेगा तव चर्म होगा? जैसा सुखवादी मानते हैं । “(ुम अच्छे बनो तुम्हें 
आनन्द होगा! न कि तुम्हें आनन्द हुआ है इसलिए तुम अच्छे हो! । 

नेतिक गुण अनुमव-जन्य नहीं ह (2/॥07) । उनका हम अनुभव 
द्वारा ज्ञान हो सकता है, जसे, रंग आदि का होता है पर वे स्त्रय॑ अनुभव पर 
आश्रित नहीं रहते । 


(ख) नैतिक गुण कर्म में ही अभ्यन्तर हैं, इसलिए उनका ज्ञान मनुष्य 
को अन्त-करण (7राणंं॑णा) के द्वारा होता हैे। कोई कर्म उचित है या 
अनुचित यह अन्त करण को बिना लक्य और कर्म-फल्ल का विचार किए ही 
अपरोक्त (कआ८८0 ज्ञान हो जाता है। इसलिए कत्त व्य-अकत्त व्य के निर्णय 
के लिए किसी वाह्य सत्ता के आदेशों पर निर्भर नहीं रहना चाहिए अ्रपितु 
अपने अन्दर ही उसे हृदना चाहिए । अन्त करण ही यह सही-सही वतला 
सकता है कि कौन से कम उचित है और कौन अनुचित । 

इस मत के अनुसार, अन्त करण ही नतिकता का मापदण्ड है। उसीके 
आदेश नैतिक नियम हैं। वह जो आहउेश ठढेता है, उचित और जो निषेध करता 
है, अनुचित है । 

अन्तः्करण शुद्ध और अव्युत्पन्न है। यह किसी दोष से दूषित नहीं होता 
आर न किसी अन्य शक्ति से व्युत्न्न किया जाता है । 

इसके निर्णय अपरोक्ष हैं। दुसरे निर्णयो मे किसी आधार की आवश्यकता 
जीती है पर इसके निणुयों मे नहीं। इसलिए नेतिक निर्णय की क्रिया सहज होती है। 

अन्त-करण किसी खास व्यक्ति की सम्पत्ति नहीं है। यद्व सामान्य रूप 
से सबके अन्दर है। जिस प्रकार विवेक-शक्ति (80072/7) सभी मनुष्य 


्ख् 
प्र 
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मे होती है पर क्लिसी में कम विक्रसेत और किसी में अधिक, उसी प्रकार 
यह भी सबके अन्दर है किसी मे कम विकसित और किये में अधिक । 


अन्त-करण से कभी भूल नही होती है । जिस प्रकार आँखो से, यदि कोई 
रोगग्रस्त नहीं हो, रंग पहचानने से भूल नहीं होती और कमी भूल होने पर 
आँखें ही उत्ते पहचानती हैं, उसी प्रकार अन्त करण कर्मो में नतिक गुणो को 
घहचानने में गलती नहीं करता। बसा अन्त करण जो भूल करता हो श्राति 
सूलक है (2 005ट०706 75 9 एगपक्षा०) । इसलिए नेतिक- 
निर्णय के लिए कर्मों को अन्त करण के न्यायात्षय में उपस्थित कर ढेना चाहिए 
जो किसी विरोध और अील को नहीं छुनता । 


अन्त करण प्रभुत्वसम्पन्न (2प्रा077909०९) होता है । इसके द्वारा 


सनुब्य अपने कर्म पर और इस प्रकार कुछ अशो में प्रकृति पर भी अधिकार 


ञ्राप्त कर सकता है। यह प्रकृति की भाति यात्रिक नियमों के द्वारा संचालित 
नहीं होता, यह मनुब्य की कर्चव्य-चेतना को प्रभावित करता है । 


प्राचीन काल में सुकरात, प्लेटो आदि इस मत के प्रवत्तक माने जः 
सकते हैं। उनका विचार है क्रि नेतिक ग्रुण अपरिवर्तनशील, सनातन तथा 
अकृत है । संदेहवादी सूफियों,(5000795) का भी मठ है कि नेतिकता प्रकृति 
से ही निद्दीत है। इनके अतिरिक्ल रीड, मार्टीन सेफ्टस्वरी कडचथ, बटर, कार्ट 


आदि भी इस मत के समर्थक हैं। वत्त मान काल में अग्त अनुभूतिवाद हौब्स केः 
सिद्धान्तों की आलोचना के रूप में आता है। वसा 


. सारांश-- 


(0) नैतिक गुण, न कम-फल, न उह श्य, न मानव विचारों पर 
निमंर है अपितु कर। में ही निहीत है। कोई कर्ण स्वत: ही उचित या 
अनुचित हाता हैं (08) तुप०ए ॥5 प्रातपडाठ वा 2८078) 

(0 नेतिक गुण अच्युत्पन्न हैं ( ०7४] वृष्भा(ए ३8 प्रातेद्धाए8ते५ 
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(४) वे मलिक और अवठुपम ् ( /6०वां तु], 8 परिर्त4- 


दागाशांय। ८८ पापुप6) 
(४) वे त्रिपय्ररत हैं (४०४/| धृपक 278 ०]००४ए०) 
> (९) वे अनु भव-जन्य नहा रू (१४०४० तुए३), ध/९ भए९7707) 
(५) नैतिक गुणों का ज्ञान अन्त:करण के द्वारा होता है (०४० 
00 6 ॥90वों तृष्शों 0ए [रापरा।णा) 
(णा) अन्त:करण ही इसलिए नेतिक सापदंड है। उसी को 


नतिक गुणों की पहचान हैँ। अतः अन्तःकरण से आरिष्ट उचित 
आर निपिद्ध अनुचित हैं [तरंग 45 8 ॥704/ 570470 | 


(धपा) अन्तःकरण से कभी भत्त नहीं होती [स्रिपरा78 ००णाइटां8- 
द702 8 9 टीग्रागाट9 | 


(४) यह शुद्ध ओर अव्युत्पन्त हे [[( ॥5 एपा& धएते प्राव॑शाए&त | 

(४) इसका निर्णय अपरोच या सहज है [[६ 0ण5 (06 ॥70र्ग 
ब्युपघ0 तारटए] 

(50) यह सामान्य रूप से सबके अन्दर है [६ 78 पराअएश४59)] 

(था) यह प्रभ्नुत्वसंपन्‍न है [[६ ॥8 2पश0र४धए८] 

अन्द:अनुभूतिवाद के विरूद्ध आपत्तियॉ-- 

८ 0 विचार-शक्कि औ बना जद रे 

(0) “ निणेय-शक्ति या -शक्कि और भावना-शक्ति व्र्यक्ति के अन्त करण 
के ही तत्त्व हैं। कभी-कभी दोनो में विरोध हो जाता है। “ उदाहरणाथ, अन्तर- 
जातीय विवाह वुद्धि के अनुसार उचित है पर वेसे लोग जो इसे उचित भी 
आगनते है वे सभी स्त्रयं ऐसा करने से दिचकते है । उनकी भावनाएं इसके लिए 
स्वीकृति नहीं ढेती। विचार कभी एक्र ओर खोचता है और भावनाएँ दूसरी 
ओर | इस अवस्था में कर्मों का निर्णायक कौन होगा ? निणय-शक्ति और भसावना- 

शक्ति दोनों ही ती अन्त करण के ही तत्त्व हैँ । 
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(7) अन्‍्त.अनुभूतिवादियों का मत है कि नेंतिकता के सिद्धान्त सभी 
व्यक्तियो को सामान्य रूप से अन्त करण के द्वारा ज्ञात हो जाते है। पर वस्तुतः 
हम नेतिक निममो को जाति, युग और व्यक्तियों के साथ बढलते हुए पति हैं। 
ऐसा कोई भी नेतिक नियम नहीं मिलता जो हर थुग से एक रहा हो | यदि 
इसके उत्तर में यह कहा जाय कि नियम भल्ते ही थुग-युग में बदलते हो पर 
उचित-अनुचित का विचार सदा वर्त्तमान रहा है तो यह उत्तर सन्तोपषज्ञनक नहीं 
हुआ क्योकि उचित-अनुचित क्या है इससे स्पष्ट नहीं होता । 


(0) ऊपर की आलोचना से यह सिद्ध होता है कि अन्तम्ञ्नुभूतिवाद 
से नेतिकता का समरूपी सापदंड नहीं मिलता । भिन्‍न व्यक्तियों का अन्त-करण 
एक ही परिस्थिति में सिन्‍न आदेश ढेता है। जिस वात की हमारे अन्त - 
करण से स्वीकृति मिलती है उसीको दूसरे के अन्त करण से अस्वीकृति । तब क्‍या 
आचरण-सम्वन्धी नियम भी हर व्यक्ति के लिए भिन्‍न होंगे ? 

(ए) वाह्य नियसवाद की कठिनाइयो को दूर्‌ करने के लिए ही अन्त - 
करणवाद की सहायता ली गई थी । पर क्‍या अन्त.करण के आदेश, वास्तव मे) 
अपने है? आन्तरिक नियम तो वास्तविक्र रूप से आन्तरिक तब होगे जब 
वे हमारे अपने हो अर्थात्‌ स्वत. निर्मित हो, न कि अपने अथाोत्‌ स्व के किसी 
एक अंश के द्वारा। पर अन्त.करण व्यक्ति का केबल एक अश है। अन्त करण 
ही मनुष्य का सम्पूर्ण व्यक्तित्व नहीं होता । इसके अतिरिक्त बुद्धि, विवेक, 
भावनाएं आदि व्यक्ति की अन्य शक्तियों भी हैं। इसलिए अन्त करण के आदेश 
व्यक्ति के एक अश के आहेश हैं। अत" उसके द्वारा निर्मित नियम वास्तव में 
बाह्य ही हुआ, आन्तरिक नहीं । अन्त.करण एक ऐसी जन्मजात नेतिक 
शक्ति है जो हमें अपने आंशो को पालन करने के लिए वाध्य करती 
है, पर स्वत निर्मित नियमों को खच्छुन्द रूप से पालन करने में. 
नैतिकता है । - 

(०) अन्त अनुभूतिवाद नैतिक भेदों का कोई कारण नहीं, मानता # 
क्यों कोई कम उचित है या अनुचित है इसका उत्तर इस मत में नहों मिलता / 
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इसलिए यह मत रूढीवादी (60टग7/70) है। कर्म-फल का इस मत मे 
कोई महत्व नहीं है । कोई कर्म स्वतः उचित है या अनुचित हैं। अत 
अन्त.करण के श्राठेशों को बिना कर्म के परिणाम आदि का विचार किए ही 
पालन करना चाहिए । पर यह मत मनुष्य के विवेक को सन्‍तोपजञनक प्रतीत नहीं 

होता । ४ कृदने के पहले ढेख ज्लो” न कि 'डखन के पहले ही कृठ जाओ? 


(ए) प्रत्येफ़ नियम का अग्ाद होता है। नेतिक नियमों के लिए भी 
यह सत्य है। कोई भी नियम हर परिस्थिति मे एफ ही प्रकार से लाग 
नहीं किया जा सकता। हत्या वर्जित है पर न्यायालयों में झृत्युटरड दिया 
जाता है ओर उसे पाप नहीं कहा जा सकता। क्रिंसी विशेष परिस्थिति मे 
किसी नियम को लागू करने से क्‍या परिणाम होगा इसी पर उसका लागू 
करना या नहीं करना निर्भर है। अतः अपवाद को जानने के लिए परिणाम का 
विचार श्राव्रश्यक है । पर अन्तः:अनुभतिवादियों के अनुसार नतिक नियमों में 
परिणाम का विचार नहीं होता । उनके अनुसार, है/235 ए, नतिक नियमो- से 
कोई अपवाद नहीं हो सकता । पर यह मत अत्याधिके कग्रेरवादी हैं। ४ भनुष्य 
के लिए नतिकता है न कि नतिकता के लिए मनुष्य । “यह मत मनुप्य में नेतिक 
अन्धविश्वास उत्पन्न करता है । 


नै 


( शा ) यदि अन्त अनुभूतिवादियों के सतानुसार परिणाम का नेंतिक 
निर्णय में कोई महत्व ही नही है तो बुरे और अच्छे कर्मो का भेद ही मिट 
जायगा। यदि परिणाम का कोई नंतिक महत्व नहीं है तो शराव पीने में क्या 

बुराई है ” उसके परिणाम के कारण ही तो उसे खराव कहा जाता है । इसलिए 
किसी कर्म के निणय में परिणाम का भी विचार आवश्यक है । 


€ शा ) कभी-कभी नेंतिक नियमों में री आपसी विरोध हो जाता है । 
““दूसरे को कष्ट न दो? यह एक सिद्धान्त हें अन्यायी को दंड दो? यह दूसरा । 
क्या दंड देने में कष्ट नहीं होगा * इस विरोध का समाधान बिना परिस्थिति 
था लक्ष्य का विचार किए केसे होगा ? अत उचित-अनुचित आदि का निर्णय, 
बिना यह विचार किए हुए कि उससे क़िंस उद्देश्य की पति होती है, गल्लत 
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हैं। बिना यह विचार किऐे हुए क्रि किसी कम से कहा हक तक मानव-कल्याण 


होगा उस कम की नेतिकता अर्थात ओऔचित्य-अनौचित्य निंरोय करना विवेकरण 
नहों कहा जा सकता ! 


अन्त अनुभूतिवाद के गुण (७7८5) --इन दोपो के अतिरिक्त इस 

मत के कुछ गुण भी हैं। ( + ) इस मत से स्पष्ट हो जाता है कि उचित कम ऐसे 

नहीं हैं जिनसे मनुष्य का स्वार्थ सवे । ( ॥ ) नेतिक गुण भी वनानिक सत्यों के 
तरह विपय्रगत हैँ । वे व्यक्तिगत इच्छा या विचार पर निर्भर नहीं हैं । 


अन्तःअनुभूतिवाद के प्रकार (76-7७) 


इस मत के अनुसार अन्त-करण ही के द्वारा कर्मों के नतिक गुणों का ज्ञान 
होता है। इसीलिए अन्त करण को नंतिक मापदंड बतल्ाया गया है। पर यहाँ 
दो प्रश्न उपस्थित होते हैं-- 


(7) क्या अन्त करण के द्वारा बिना किसी युक्ति 28807) के ही कमों 
लेतिक गुणों का वोध हो जाता है, जेसे आखों के द्वारा भौतिक पदार्थों के 
गंय सका बिना क्रिसी थुक्ति के वोध होता है या अन्त करण से सामान्य नियमों 
का वोब्न होता दे जिसे बुद्धि विशेष कर्मों पर लागू करके उनके नेतिक गुणों 
व्यू निर्णाय करती है ? एक उदाहरण के द्वारा यह प्रश्न स्पष्ट हो जायगा । मान 
लें कि राम ने अपने किसी मित्र की कन्षम चुरा ली। अब क्‍या अन्त-करण इस 
कर्म को देखते ही, विना किसी थुक्ति के, इसे अनुचित निर्णय कर ठेगा या 
व्यन्त करण से हम जानते हें कि चोरी करना पाप है” और जब राम के आचरण 
क्री ठ्रेखते हैँ तव इस सामान्य नियम को लागू करके यह कहते हैं कि राम ने 
भी चोरी की दे, अत यह पाप या अनुचित है ? “कुछ विचारको,ने वतलाया 
द्वे कि अन्त करण के द्वारा विशेष-कर्मों के नेतिक गुण का विना किसी युक्ति के 
ही सहजवोध हो जाता हैं। इस हालत से अन्त करण एक बेसे शासक की 

भाति दे जो प्रयक् दशा से अपना आडेश ढठेता है। यह मत अार्शनिक 

अन्त अनुभूतिवाद ((०॥ए9050ण्वं वरप्र्वण्याञ्) ) कहा जाता हे । 


3 # 


ड्डः 
ला 
शज्ए् 
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पर कुछ विद्वानों ने अन्त'करण को वुद्धिमूलक वतलाया हैं। उनके अनुसार 
अन्त-करण के द्वारा सामान्य नैतिक नियमों का वोध होता है जिसे बुद्धि द्वारा 
विशेष कर्मों पर लागू किया जाता है इस हालत में अन्त-करण एक विधान- 
निर्माता की भाति है जो नियम वना ढेता है और उसे ही अन्य लोग विशेष 
परिस्थितियों में लागू करते हैं । यह मत्रदाशनिक अन्त अनुभृतिवाद 
(2070507969 ॥70एपरणादा) कहा जाता है। 

(00) दूसरा प्रश्न है कि अन्त-करण कौन सी मानसिक शक्ति है * कुछ 
विचारकों ने इसे एक विशेष इच्द्रिय बतलाया है। जेसे रंग के लिए आंख, 
ध्वनि के लिए कान, विशेष इन्द्रिया हैं उसी प्रकार नैतिक गुणो के लिए एक 
विशेष नेतिक इम्छिय है उसे ही अन्त करण कहा जाता है । यहाँ मत 
नेतिक-इन्द्रियवाद (०४ 52758 ४8४09) कहा । अब इस 
नैतिक इन्द्रिय के वेब मे भी भिन्न मत हैं । इसे किसी ने रसेन्द्रिय (. 8506 
5275९) और किसी ने सौन्देंयन्द्रिय (0९७८४४८ 52756) कहा है । 


नेतिक-इन्द्रियवाद अदाशनिक मत का ही रूप है क्योकि इसके अनुसार 
विशेष कर्मों के नेतिक गुण का-ही नेतिक-इन्द्रिय के द्वारा सहज ज्ञान होता है । 


कुछ विचारको ने विवेक-शक्ति (रि०४5७०)) को ही अन्त करण माना 
है। यह कोई इन्द्रिय नहों अपितु मनुष्य की चेसी विवेकशक्ति (रि८55०7) है 
जिससे नतिक गुणों का सहज ज्ञान हो जाता है। यह मत बुद्धिवादी अन्त - 
अनुभूतिवाद (रि072 7प्रातरण॥97) कहा जाता है। यह दाशनिक 
मत का रूप हुआ क्योंकि इसके अनुसार विवेक-शक्षि के हारा नैतिक नियमों का 
सहज'ज्ञान होता है जिसे हम विशेष कर्मों में लागू करते हैं ।£ 





- विवेक-शक्ति भी दो प्रकार से काये करती है--एक तो ताकिक 
रूप मे ओर दूसरे, सहज ज्ञान मे । दोनों ही मत के समथेक्र अन्त .- 
अनुभूतिवाद में मिल्नते हैं। एक के विचार को तकवार्द और दूसरे 
को, खहजज्ञानवाद कहा जाता है | 


न्ग्ी 
4 
। 


अन्त अनुभूतिवाद 


इन मत के अतिरिक्त धार्मिक अन्त अनुभतिवाद और अन्य सिले-जुले 
सत हैं । 


25 ९ 
अत अब भातबाद+- [ अदाशनिक हे 
॥। न हि वाद 
| नतिक-इबियवाद --< र्से हब 
| |. सौन्दयेन्द्रियवाद 
| (0 6७९४८ (96०५) 


अर 
दार्शनिक ( तकवाद 
| बुद्धिबाद -- < 
| ( सहजज्ञानवाद्‌ 
| 
मा और अन्य मिले जुले मत 


अदाशनिक अन्तःअनुभूतिवाद 


(एशफ़ा।05०णञांट्वा [॥: छां(00 883) 


नेतिक-इन्द्रियवाद 
(०78 5९056 १॥९० ५) 


इस मत के अनुसार नैतिक गुण (ओचित्य-अनौचित्य, आदि) अन्य गुणों 
वी भाति हैं। जिस प्रकार रंग एक गुणा है, रूप, आकार आदि गुण हैं उसी प्रकार 
नेतिक गुण मी हैं । नैतिक कर्म अन्य वस्तु या घटना की भाति है और नैतिक 
गुण उसमे बसे ही निद्दीत है जेंसे रंग, रूप आदि वस्तुओ या घटनाओं मे । 
जिस प्रकार वाह्य वस्तुओं के गुणो के लिए विशेष इन्द्रिया हैं, जसे, आख कान, 
आदि, उसी अकार किसी कर्म के नेतिक गुणों का वोध एक विशेष इन्द्रिय के 
टारा होता है। यही नतिक इन्द्रिय (शव 5९१5८) है। यह एक आनन्‍्तरिक 


पा ज 
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इन्द्रिय दे जिसके द्वारा कर्मों के नैतिक गुण का प्रत्यक्ष हो जाता है, जेंसे आख के 
छारा र॑ग का । यह नेतिक गुणों को तत्तण पहचान जाती हे जिस प्रकार बाह्य 
वस्तुओं के गुणों का वाह्म इन्द्रियों को तुरन्त ज्ञान हो जाता हैं । 


जेंसे वाद्य वस्तुओं के गुण हममें संवेदन उत्पन्न करते हैं और उन्हीं से उन 
वस्तुओं का ज्ञान होता है उसी प्रकार कोइ कर्म हममे सुखात्मक या दुखात्मक 
भावना की उत्पत्ति करते हैं और उसीसे हमें कर्मों के नेंतिक गुण का ज्ञान होता 
है। इसलिए ये नेंतिक भावनाएं (सुखात्मक या दुखात्मक) ही नैतिक निर्णय के 
आधार हैं। यदि किठी कर्मो से दुखात्मक भावना की उत्पत्ति होती है तो नेतिक- 
इन्द्रिय फौरन उसे अनुचित बता ढेती हे और यदि सुखात्मक भावना की उत्पत्ति 
होती है तब उचित । नैतिक गुणों का जान भी इसीलिए मन मे उत्पन्न नेतिक- 
भावनाओं से होता है। ये नैतिक भावनाएं नैतिक निर्णय के पूर्व होती हैं । 
इसलिए उचित कम वह है जो हमर्में खुखात्मक भावना उत्पन्न करे और अनुचित वह 
जो दुखात्मक भावना | 
इस मत के अनुसार नैतिक निर्णय का आशक्ार वुद्धि नहीं भावना है। यह 
विचार एकागी वुद्धिवाद के विरूद्ध एक प्रतिक्रिया ([28८70०7) है। बुद्धिवादी 
नैतिक निर्णय में नेतिक भावनाओं का कोई महत्व नहीं बताते और नेतिक गुणों 
तक ३०४ “ के लिए विवेक-शक्ति को ही प्रयाप्त मानते है । इन्ही के विरूद्ध यह मत 
है । ईस मत को 275 न्त अनुभूतिवाद ([2087728९ 77रजणापणाआआ॥) 
भी कहा जाता है। हचीसन, सेफ्थ्सवरी, मार्टीनू आदि इस मत के 
प्रवृतक हैं । 
सारांश :-- 
()) नैतिक गुण अन्य गुणों की भांति हैं और नैतिक कर्म 
वन्य वस्तुओ की भांति; 
60) नैतिक गुण का ज्ञान एक विशेष इन्द्रिय द्वारा होता है जैसे 
अ्यन्य गुणों का दूसरी इन्द्रियो के द्वारा, 


१६८ ' अन्त-अनुभूतिवाद 


(ए) नैतिक इन्द्रिय का आधार नैंतिक मावना है | 
आलोचना :-- 


() नैतिक-इन्द्रियवाद नैतिक ग्रुण की पहचान के लिए एक विशेषः इन्टिया 
चतढ्ाता है पर मनोविजान में, जिसमे मन की प्रत्येक्त शक्ति की. विवेचना 
होती है, इस प्रकार की इन्द्रिय का कोई प्रमाण नहीं मिलता । 


(0) इस मत के अनुसार अन्त करण संवेदनशील है। नैतिक संबेठनों 
के द्वारा ही नैतिक गुण का ज्ञान होता है। पर स॑ंवेदन तो इन्द्रियों पर ही,आशरित 
होती हैं। यदि आऑँखें न हो तो रंग केसे होगा, यदि कान न हो; तो ध्वनि क्सीः 
होगी ? यदि नैतिक गुण भी वसे ही हो तब वे भी नेतिक-इन्द्रियो.पर ही आश्रित 
हैं। यह निष्कर्ष नेतिक गुणा का विषयगत होना नहीं वताता ।' यदि नतिकऋ 
गुण इन्द्रियो पर निर्भर हैं तो वे विषयगत केसे माने जा सकते हैं ? 


(77) इसके अतिरिक्त यदि अन्त करण एक विशेष इन्द्रिय है तब नेतिक- 
चेतना मनुष्य के लिए आवश्यक नहीं रह जाता । किसी वाह्म इन्द्रिय, जैसे, 
आंख, के नहों रहने पर भी मनुष्य मनुष्य ही रहता है। उसी प्रकार यदि 
चेंतिक इन्द्रिय नहीं हो तब भी मनुष्य मनुष्य ही रहेगा । पर मनुष्य में नेतिक 
चेतना आवश्यक है। 


(६४) यह मत नेतिक गुणों को अन्य गुणों की भाति मान लेता है। यद्धि 
यही सही हो तथ उन्हें अन्य गुण से उच्चतर केसे माना जा सकता है ? इस दशा 
में नैतिक वाध्यता कहाँसे आती है * हम क्यो उचित कर्मों को करने के लिए 
वाध्यता महसूस करते हैं £ 

(५) यदि अन्त करण एक इचन्द्रिय हे तब उसके आहिशों का नहीं पालन 


करने से हमें पाण्चाताप क्‍यों होता हे। यह मत प्रायश्वचित की भावना का 
स्पष्टीकरण नही करता । 


(०) यदि नेतिक गुण को पहचानने के लिए कोई विशेष इच्द्रिय है तो 
८ निर्णयों पु विदि केसे रे खफा ० 
नंतिक निर्णायों मे विदिघता केसे होती है ः उजली खली को ठेखें । यदि आखें 
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टीऊ हैं तो सभी उसका रंग उजला वतलाएगें | पर किसी कर्म का नैतिक निर्साय - 
करें--कोई उसे उचिंत और कोई अलुचित कहेगा । यदि नेतिक गुण का ज्ञान 
किसी विशेष इन्द्रिय के द्वारा होता है तो नेतिक निर्णय में भेद केसे होता है 

(एए) यदि अन्‍्त-करुण एक विशेष इन्द्रिय है तब किसी भी व्यक्ति केश 
उसके भूलों का दिग्दशन नहीं कराया जा सकता । यदि हमे कोई वस्तु पीला 
देखने में मालूम होता रहें तो किसी भी युक्ति से उसे दूसरा रंग हम नहीं समझे 
सकते क्योकि पील्लापन प्रत्यक्ष है। उसी प्रकार यदि नेंतिक गुण प्रत्यक्ष हैः. 
तो उसके दोपो का ज्ञान हमे केसे होगा * 

(णा।) यदि नेतिक-अनुमोदन एक भावना मात्र है तो उसे दसरी भाव॑- 
नाओ से उत्कृष्ट केसे सिद्ध किया जा सकता है ” यदि अन्य भावनाओ से यह 
उच्चतर है तो इसका अर्थ है कि इस भावना से बड़ी कोई वस्तु है--इसमे मूल्य 
निर्धारक निर्णाय या वुद्धि के आदेश गुप्त रूप से विद्यमान हैं । 

(5) नैतिक निर्णय का आधार नैतिक भावत्ताएँ नही हो सकतीं। भाव- 
नाएँ आत्मगत और परिवर्तनशील होती हैं । वें अविश्वसनीय होती हैं। एक हीः 
कर्म भिन्‍न व्यक्तियों मे सिन्‍न भावनाएँ उत्पन्न' करती हैं । इसलिए नैतिक: 
गुण सामान्य और विषयगत नहीं हो सकता । 

(0) यदि नैतिकता मात्र इतना ही है अमुक कर्म से इस श्रकार की 
भावना होती है तो वेंसे कर्मों को हमें क्यों करना चाहिए इसकी व्याख्या नहीं, 
होती । मान लें, अमुक कर्म से हमे सुखात्मक भावना होती है तो इससे यह" 
केंसे निष्कर्ष निकाला जाय कि उसे हमे करना चाहिए? इसलिए भावना ही 
यदि नैतिकता का आधार है तो नैतिक नियम, कत्त व्यता आदि का स्पष्टीकरण 
नहीं होता । 

(0) चैतिक निर्णयो के अन्तर्निरीजण करने पर पता चलता है कि 
अनुमान के द्वारा ही निर्णय होता है । नेंतिक निर्णय में प्रत्यज् नहीं होता ४ 
अनुमान वुद्धि के हारा होता है। अत नेंतिक निर्णय-नेतिक बुद्धि के ही द्वारा 
होता है, इन्हिय के द्वारा नहों। अपनी विवेकशक्कि या बुद्धि के कारण ही)! 


-१७० अन्त अनुभूतिवाद 


गसनुप्य अन्य पशुओं से उत्कए. माना जाता है। मनुष्य के स्वभाव में विवेक का 
डी महत्वपूर्ण स्थान है । 

रसेन्द्रियवाद (७&९५४:९(४८ 52758 (8९०7५) 

नेतिक गुणों का प्रत्यज्ञ नतिक इन्द्रियो से होता है, एसी धारणा नेतिक 
डइच्द्रिवाद्यों की है। पर नतिक इन्द्रियो के स्वरूप के विपय में भिन्न विचार हैं। 
कुछ विचारकों के अनुसार सौन्दय-इच्ठियों ही नंतिक इच्द्रिय हैं। इस विचार 
ज्को सौन्दर्य इन्द्रियाद या रसेन्द्रियाद. (3९७07९४८ 52758 ६609) 
वकहा जाता है । 


इस मत के अनुसार नतिक गुण अन्य गुणों की भाति कर्मों मे ही निदहीत 
हूँ। पर नतिक गुण सौन्दर्य विषयक गुणो से भिन्न नहीं है। उचित” का अर्थ 
है सुन्दर और अनुचित का 'कुछूप” । जिस प्रकार अन्य वस्तुओं में सुन्दरता 
या कुरूपता निहीत है, उसी प्रकार कर्मों में नैतिक सौन्दर्य या नेतिक कुछूपता 
विद्यमान है । इस सत में उचित और सुन्दर में कोई मेद नहीं है । जो सुन्दर 
न्है कह समरस (0श्राणगा0्पघ5) तुथा सान॒ुतात (छाण०एणपणा०)०) है । 
जो समरस और सानुपात है वही सत्य है- और जो सुन्दर और सत्य है वही 
प्रिय और शुभ है। सुन्दर और शुभ अभिन्न हैं। शेफट्रेंसरी और हचीसन 
कर्माो के नतिक सौन्दय-असौन्दर्य के विषय में कहते है । रसक्रिन ने कहा है कि 
रस (352) 2: 88 | केवल संकेत नहीं, वल्कि एकमात्र नेतिकता डरे. । 
ज्याप बता दें कि आपकी रूचि क्या है मे बता दगा कि आप क्या है। हँरवर्ट 
भी सुन्दर और शुभ को अभिन्‍न मानता है। 

नतिक गुण सौन्दय-गुण हैं, अत उनका अररोजक्ष ज्ञान रसेन्द्रिय से होता 
है ६ रसेन्द्रिय के द्वारा ही कमों के औवित्य-अनौचित्य की अपरोक्ष अनुभूति होती 
है । अत रसेन्द्रिय ही नतिकता का आधार है। यही नैतिकता का मावदंड है । 

उचित कर्मों में वाध्यता कहाँ से आती हे? मनुष्य से सौन्दय-सम्बन्धी 
सावनाएँ जन्मजात हैं। सौन्दर्य की ओर प्रशंसात्मक भावना मानव स्वभाव 


प्रारम्भिक आचार-शाद्न १७१ 


में निहीत है। अतः कर्मों से सौन्दय अर्थात्‌ औचित्य के अपरोक्ष जान होने से 
उसकी ओर हम प्रेरित होते हैं । अब रसानुभूते ही नंतिक वाध्यता का 
आधार है । 


सौन्दरय-रस अनुभूति का विपय है। कुछ लोगों की सौन्दर्य रूचि अच्छी 
होती है और कुछ की दोपयुक्त | सौन्दर्य रूचि मनुज्य की भिन्न होती है। अतः 
शेक्ट्सवरी ने रप्ेन्द्रिय को नेतिकता का आधार नहीं साना है। उसके अनुसार 
सामाजिकता नेतिकता का आधार है । 


- आलोचना:--- 

() नैतिक निर्णयों और सौन्दय-विषयक निर्णंयों में साम्य अवश्य है पर 
दोनों भिन्न हैं। दोनों गुणों में साम्य इस वातों में है कि दोनो निरपेन ([)आं/6- 
7०5९0) और प्रिय ( 9872८97[6 ) हैं। जो उचित है वह प्रिय है और 
उसका पालन क्रिसी वाद्य-लक्ष्य से नहीं होता । जो झुन्दर है वह भी प्रिय है 
आर उससे प्रेम उसीके लिए होता है । पर दोनों तों में अन्तर है, और वे एक नहीं 
हैं जेसा रसेन्द्रियवादियो ने विचारा है। नतिक निर्णय या नैतिक गुणों का 
सम्बन्ध कर्मों से है और उसमें नैतिक वाध्यता निहीत है। सौन्दये हमे मुग्ध कर 
सकता हैं पर आजा नहीं ढे सकता | सौन्दर्य में नंतिक वाभ्यता नहीं है । 
फिर, नंतिक कर्मों में मानसिक हन्द होता है पर सौन्दर्य मे किसी इन्द्र की 
भावना नहीं होती। नेतिक कर्मा में कोई कमी, इच्छा का दमन, कमी की पूर्ति 
का विचार होता है। अब उसमे मिश्रित सुख के भाव होते हैँ । पर सौन्दर्य से 
शुद्ध सुखानुभूति होती है । - 

(॥ ) सौन्दर्य-चेतनना भावनाओं पर आश्रित है। पर नतिक्र निर्णयों में 
भावनाओं का समावेश तो होता है लेकिन वे उनके आधार नहीं है। कोई कर्म 
प्रिय है, इसलिए उचित नहीं है वल्कि उचित है, इसलिए प्रिय है । 

(7। ) सौन्दर्य का सृल्याकन भावनाओं पर आश्रित्र होने के कारण समरूप 
नहीं होते । भावनाएं आत्मगत होती हैं । पर नेतिक मल्याकन समरूप होता है । 


वेछर्‌ अन्त अनुभूतिवाद 


(7४ ) सौन्दय-सावना से नतिक भावना की उत्पन्ते आवश्यक नहीं हैं। 
जो सुन्दर ज्ञगे बह नतिक दृष्टि से प्रिय लग, यह आवश्यक नहीं है । 


(४) सौन्दर्य ओर शुभ एक नही हैं। जो शुभ है वह सुन्दर अवश्य ६ 
पर जो मुन्दर 4तीत हो वह आवश्यक रूप से शुभ नहीं है । 


(पा) नतिक अनुभव में पाप-पुरय, दोष-गुण, दणट-पुरस्कार, पाश्चाताप 
आदि का भाव लगा रहता है, पर सौन्दय की चेतना में इनका अभाव है ! 


ह 


( शा ) सौन्दर्य-निशेय आत्मगत होता है पर नेतिक निणेय अपेक्षाकृत 
विषयगत है | सौन्ठय॑ और ओऔचित्य के भेद को हटाकर हम नेंतिकता को आत्म- 
गत रूचि की कोटि मे रख ढठेते हैँ। 


( ४॥ए ) नेतिक निर्णय का सम्बन्ध मानत्र-व्यवहार के सभी पहलू से है पर 
सौन्दर्य मानव-अनुभव के एक अश से सम्बन्धित है । 


(75 ) सौन्दर्य का आधार वाह्य आकार है पर नेतिक निर्णय का आधार 
आन्तरिक हैं, मानव-चरित्र । 
<, / लक २० मर] 
अतः नंतिक बुद्धि सौन्दय॑-बुद्धि नहीं है। कला और नेतिकता में अन्तर 
है। कला सुजनात्मक है पर नतिकता नहीं | 
मेतिक जल 
नेतिक इन्द्रियवाद के गुण :-«- 


के 


(१) इस मत के विरुद्ध अनेक आपत्तियाँ उठाई गई हैं पर इसकी इुछ 
विशेषताएँ भी है । इस मत से यह स्पष्ट है कि नेंतिक निरय में अनुमान की 
क्रिया अचेतन रहती दे । किसी भी मापदरुड से किसी कर्म का निर्णय किया जाय 
पर निणय की क्रिया अनन्तर (777760796०) होती है । उसमें, किसी 


गरित के प्रण्न को हल करने में जो गणना की जाती है, उस प्रकार की गणना 
नहीं होती । 


किक 2 ४ शः ऊ्‌ | 

(॥] ) क्मों का यदि कोई चरम उद्दे श्य भी साना जाय तो वह चरम 

उद्देश्य स्वत शुभ होता है। उसके शुभ होने का कोई कारण नहीं होता । 
गन इन्द्रियवादी 0 किीशिक 52.3 नेतिक 82० 

नंतिक इन्द्ि उद श्यों की कल्पना तो नहीं करते पर हे गुणों को 


आरम्मिक आचार-शाज्र कण्य्‌ 
पु हम 
विपययत वतलाते हैं। यह बहुत अंशी में सत्य है, भत्ते ही उद्देश्य में ही नैतिक 
गुण निहीत हो, कर्म में नहीं । 

(7 ) इनका यह मत कवि नैतिक निर्णोयों मे नैतिक भावना होती हें, 
कुछ अशी में सत्य है । नतिक भावनाएँ नैतिक निर्ण्यो के आधार तो नहीं है पर 
यह कि नैतिक निर्णय भावना-रहित होते हैं, जेसा बुद्धिवादियों की परिकल्पना है, 
सन्‍्य नहीं माना जा सकता । 


३। 


६. 


दाशंनिक अन्तःअनुभूतिवाद 


([॥05०77ट८टर्व ॥६प्रांध०॥97) 


बुद्धिवादी अन्तःअनुभूतिवाद 


(२०एांणादा #राधांध॑05॥) 


दार्शनिक अन्त अनुभूतिवाद के अनुसार अन्त करण के हारा सामान्य 
औतिक नियमों का बोध होता है जिसें बुद्धि विशेष कर्मों मे लागू करती है । 
अन्त-करण वुद्धिमृल्क है, कोई इन्द्रिय नहीं । इस मत के अनुसार नेतिक ग्रण 
(ओवचित्य-अनौचित्य) कर्मों में ही निहीत हैं । कर्म के परिणाम या किसी अन्य 
लक्ष्य पर नैतिक गुण निर्भर नहीं हैं । 

शैतिक ग्रुणो का सामान्य नियमों के रूप में ज्ञान होता है। वे नेतिक 
नियमों पर आश्रित हैं। नैतिक निय्रमो का ज्ञान बुद्धि (९९०३७००) के द्वारा होता 
है । अत. नेतिक-शक्ति वुह्धिमतक है, कोई इन्द्रिय नहीं । बुद्धि सामान्य नैतिक 
लियमों का ज्ञान प्रदान करती है, प्रत्यक्ष कर्म से नैतिक ग्रण का सहज 
चोध उसे नहीं होता । 


नैतिक निर्णायों में नैतिक नियमों को विशेष कर्म से तुलना की जाती है। 
अन यह एक "सत॒मान नुमानजन्य किया है। विशेष कर्म मे कौन से नैतिक गुण हैं, 
यह अनुमान द्वारा जात होता है, पर नैतिक -नियमों का बुद्धि को सहजबोध * 
होता है । 


१७४ श्न्तःअनुभूतिवाद 


नैतिक गुण भावनाओं पर आश्रित नहों €, बन्छि उनका शाधार बद्धि ४! 
जैतिक निर्णयो के उपरान्त भावनाएं उत्पन्न हो सकती दे पर हमारा निरशय 
उस पर आश्थित नहीं रहता ७ सेनतिक निएय, का सत्रन्य गगिवशास्थ्रीय 

तीशाधांट्व) है। इस सत्र के समर्थक फ्लो, कालउरबूउ, चीसाम्टन, 

*“कांट आदि हं । 


उपरोक्त विच्वारक् अन्त-करण को बुद्धि ऊे लगप का विचारते ४।. पर नहा 
अश्न यह ह क्रि जिस बुद्धि से नैतिक सुगो छा ज्ञान होता है, उसका स्पृहप 
हमारी साधारण बुद्धि सा हैं या यह कोई विश्ेेय बुद्धि है ? टसके उत्तर मे 
बुद्धिवाद (रिवाण9॥506 शाणाएगाधा) के ठो भेद हो जाते, ओह, 
वह विचार जिसके अनुसार नेतिक-बुद्धि साधारण बुद्धि हे, इसरा बढ जिसके 
अनुसार नेतिक-बुद्धि व्यावहारिक बुद्धि है । पहले मत की तकवाद (720॥0000- 
0609) कहा जाता है। इसके सम्रयक्र कलाके, कड्वर्थ आदि है । दूसरा 
मत काट का है। उनके मत को कओेरवॉद भी कहा जाता है । 


ख्ालोचना :-- 


उपरोक्त मत नैतिक नियमो की व्याख्या नहीं कर सक्रता । इसके अनुसार 
' बुद्धि अमुक कर्म को अच्छा या खराब बतज्ञाती है, पर इससे वह कर्म क्यो: 
अच्छा या खराब है, इसकी व्याख्या नही होती । 


नेतिक ८ ४5 के होते ९९३५ ईः न नैतिक 
नेतिक नियम कंसे होते हैं, इसका परिचय इस मत से मिलता है, पर नेतिक 


नियमों के विषय का इससे ज्ञान नही होता है। अत यह मत आकारवादी 
(४०7०) है। 


यह मत नेतिक नियमों के विरोध या विविधता की व्याख्या नहों कर 
सकता है । बहुत से नैतिक नियमों में वेपम्य पाया जाता है। इस वेषम्य की 
व्याख्या नहीं होती है। 


जिन नेतिक नियमों का वुद्धि द्वारा सहजत्रोध होता है वे ही वास्तविकः 
नियय हैं, इसका प्रमाण नही ।मेलता है । 


प्रारम्भिक आचा<-शाख्त १७प्.. 


नैतिक निर्णयो का स्वहये इस मंत्र के अनुसार गणितशास्त्रीय हे। पर 
भैतिक है कह ्>. बियध ० बज. के ८ € ... रे 
सैतिक निर्णयों मे सावनाओं का भी समावेश रहता है । अत नैतिक निणार्यों 
से भावनाओं को बिल्कुल हटाया नहीं जा समता है । 


यदि नतिक शक्ति को नेतिफ-त्रद्धि मान लिया जाय तो भी उसके द्वारा 
आदिए नियम वाद्य ही रह जाता है। अन्त करण मनुन्य की सम्परण आत्मा 
नहों है, वल्कि एक्र विशेष शक्ति हे। अत मनष्य के एक अश का डिया हुआ 
नियस वास्तव मे वाद्य नियम ही है । 


बुद्धि से नेतिक नियम उठमृत होते हे, पर नेतिक नियम विना नैतिक 
आदर्श के निरथक हें । 


ते कबाद (0 3॥0९६८ ६४९०४/५) 


कलाक फा सत (7६०५७ एा०७)--क्ल्लार्क का विचार है क्िः 
वस्तुओं और व्यक्तियों मे कुछ चिरंतन और अपरिवर्तनीय सम्बन्ध (अिशायार्शो 
गाते पण्यएरा॥0)० फटॉग8०) निहीत हैं। सन्‌ ष्य के आपसी सम्बन्ध 
गणित के सम्बन्ध की भाति स्थायी तथा चिरंतन है, और उन्हीं से मन्‌ ष्य के 
कत्तव्य निर्धारित होते हैं, जिस प्रकार यणितशास्त्रीय चिसंतन सम्बन्धों से 
स्वयंसिद्ध सत्य व्युत्पन्न होते हैँ। वे सम्बन्ध ही नीति और सत्य के आधार 
हैं। यदि सम्बन्ध भिन्न हें तो कर्त्तव्य भी भिन्न हं' जाते हँ । जो कर्त्तव्य पिता 
का पुत्र की ओर है उससे भिन्न पुद्य क्रा पिता की ओर है क्योकि सम्बन्धों 
में मेद है । 

कुछ कर्म अनिवारयत* स्वयं उचित या अनुचित हैं, जिस प्रकार ढेश, काल 
ओर परिस्थिति से स्वतंत्न गणित के सिद्धान्त सत्य होते हैं। ईश्वर की इच्छा 
भी उचित को अनुचित या अनुचित को उचित नहीं बना सकती । वस्तुओं के 
चिरंतन और अपरिंवर्तनीय सम्बन्ध ही प्राणियों को उनसे व्युत्पन्न कर्तव्यों के- 
पालन के लिए बाध्य करते हैं । नेतिक वाध्यता के वे ही आधार हैं । 


परारम्मिक आचारशात्त १७७ 


जानने और करने में अन्तर होता है। अत्र नेतिक शक्ति को साधारण बुद्धि- 
स्वरूप मानना भूल है । 


कांट - का बुद्धिवाद 
(९१०४(०॥४[957 ० (६०॥0) 

कांट ने किसी कर्म का नैतिक गशुण या मूल्य उस कर्म मे ही अन्तंभू त 
बतलाया है । कर्म के परिणाम पर उसका नैतिक मूल्य निर्भर नहीं रहता। 
यही विचार अन्त अनुभूतिवाद की आधारशिला है। नैतिक गुण सामान्य 
नियमो से ही व्युत्यन्न किये जाते हैं । 

नेतिक नियमों का ज्ञान व्यक्ति को व्यावहारिक बुद्धि ([/8८४८व 
,ग69500) के द्वारा होता है। मलृब्य की व्यावहारिक बुद्धि उसकी उस 
विवेकशक्ति से, जिससे वह अनुमान या गणित आदि में काम लेता है, भिन्न 
है । व्यावहारिक बुद्धि ठारा नैतिक नियमों का सहजवोध हो जाता है। 
अतः आचरण-सम्बन्धी कोई भी निर्देश व्यावहारिक बुद्धि ही दे सकी है। 
मनुष्य में दो तत्व हैं, विवेक (र००5०7) और भावनाएँ (5थशाआ। 59) । 
इच्छा, काम, क्रोध आदि भावनाओं के ही रूप हैं । पर बुद्धि या विवेक का स्थान 
मनुष्य के स्वभाव में वहुत ही महत्वपूर्ण हे । 'धंही शक्ति है जिसके कारण वह अन्य 
पशुओं से उच्चतर विचार किया जाता है । “इसलिए नैतिकता की सम्पूर्ण भित्ती 
इसी पर ही आश्रित है। मनुष्य से विवेकशक्ति हटा लें, नेतिकता का लोप 
हो जायगा क्योंकि उसके कर्म तो पशुवत्‌ हो जायेंगे । इसलिए विवेक या बुद्धि 
(व्यावहारिक बुद्धि विवेक का ही एक प्रकार है) के आदेश ही नोतिक नियम 
हैं। वही कर्त्तव्याकत्त व्य का निर्णय करता है । ४ ब्ूक्ि काट ने बुद्धि को ही वह 
नोतिक शक्ति बतलाया है जिनसे मनुष्य को नैतिक्र नियमों का ज्ञान होता है, 
अतः उसके मत को बुद्धिवाद (रि०४07079]97) कहा जाता है। * वुद्धिवाद में 
व्यक्ति के विवेक का महत्व वतल्लाया गया हे । विवेक की तुष्टि ही मानव आदर्श 





« वुद्धिवाद का प्रारम्भ प्राचीन ग्रीक मत (:प्रमंटाएण। तथा 509ाटाआः 
में होता है । माध्यमिक काल के धार्मिक मतो में भी यह विचार मिलता है। 


; रु 


ा 


१८ अन्तःअ्नुभूतिवाद 
है। भावनाओं को वह निम्नक्रोटि करा मानता है। इसलिए इसे विवेक 
का आचारशाशत्र कहा जाता है। “मुखबाद इच्छा की तृप्ति ही जीवन का ध्येय 
बतलाता है क्यग्रोक्ति उनके अनुसार भावनाएँ ही प्रधान हैं ।॥ अत: उसे भावनाओं 
का आचारशान्त्र कहा जाता है । हा 

>नतिक नियम सामान्य (ध॥ए2८४४३)) होते हैँ । चूंकि बुद्धि के आदिश 
ही नेतिक निय्रम हैं और बुद्धि सभी मनुष्य में सामान्य है अत नतिक निग्रम 
भी सामान्य होते हैँ । वे अनुभव-निरपेक्ष हैं, अनुभव-जन्य नहीं। वे मनुष्य 
को अनुभव के द्वारा प्रात नही होते। यदि ऐसा होता तो वे नियम सामान्य 
क्रेप्ने होते क्योकि अनुभव्र तो व्यक्तिगत होता है और भिन्न भी | इसलिए नतिक 
नियम सनातन और समरूप होते हें “काट ने कहा है कि दो ही वस्तु हममें 





(शाटाण7-- इस मत के अनुसार सदशुण प्राप्ति ही जीवन का लक्ष्य 
है । जीवन की आवश्यक्रताओं से ओर सुख-दुख की भावना से विरक्कि ही सदूगुण 
है। अत सुखमय जीवन मर्खता है । बुद्धिमाना को पागज्ञतन स्त्रीकृञ है पर खुख 
नहीं। सदूगुण चरित्र का उत्थान है, वासनाओं पर बुद्धि का अविकार और परि- 
स्थितियों पर आत्मा का विजय । ऐसा जीवन आवश्यकताओ को कम करने से प्राप्य 
है । अत मानव जीवन प्रकृति के अनुसार होना चाहिए । जन मत की चिन्ता करना 
निरथंक है । आत्मसंतोप का जीवन ही सवो तत्तम जीवन है । 

&0ण0ण»7-- इसके अनुसार प्रकृति के अनुसार जीवन का अथ है 
बुद्धिमय जीवन । बुद्धितत्व ही मानवीय प्रक्कति मे तथा वाह्य प्रकृति मे विद्यमान 
है। सामान्य वुद्धि ही सत्र व्याप्त हे। समाज और उसके नियमों में भी वही 
तत्त है । अत सामाजिक नियमों का पालन कत्त व्य है। यह मत (जशादाओआआ 
के व्यक्तिवादिता के स्थान पर विश्व-चन्बुत्व की शिक्षा ठेता है। बुद्धि और 
विवेक जीवन ही नैतिक जीवन है । 

मध्यकालीन धार्मिक मत--यह मत ईश्वर की घार्मिकता को नैतिकता की 
कुल्जी मानता है। इसमे वासनाओ का हनन तथा विवेकपूरो जीवन ही 
धामिक जीवन वतल्ाया गया है। 
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बेड कप का ञ्ौ तर] प्र 
व्थय उत्सन्न कर ढेते हैं : ऊपर मे आसमान के तारे और अन्दर में नतिक नियम 
क्योंकि दोनो ही एक ही तरह अचल है । 


नतिक नियमों को काट ने निरपेत्त आदिश (ए४९४०7९०४ _ पएशञएश४- ४५ 
*%ए6) कहा है। नेतिक नियम आदेश (77279४7४८७४) है केवल विचार 
का बोब (9552007) नहीं । यदि किसी अनुमान की परीक्षा की जाती है 
तो उसे सही या गलत ठहराते हैं। एसमें आदेश का अर्थात्‌ ऐसा करना चाहिए, 
डसका प्रश्न नहीं उठता । पर यदि किसी कर्म को उचित निर्णय किया जाता 
है तो उसके साथ 'वसा करना चाहिए! क्ा प्रश्न होता है। व्यावहारिक बुद्धि 
अपने नियमो को अपने ऊपर लादती है । इसलिए नेतिक नियम आदेश हैं । 
पर आदेश भी दो प्रकार के होते हैं, “सापेत्ष (7ए.007००८०)) और 
ईनमरपेन्न पट ८2(८४०००४| ) । "मनुष्य को पंसा कमाने के लिए पढ़ना 
चाहिएः--यदि यह कहा जाय तो पढने का आडेश सापेन्न हुआ क्योंकि 
यह प्रसा कमाने की इच्छा पर निभर है। इसी प्रकार “अमुक कर्म करना 
चाहिए यदि खुख प्राप्त करना हो?, यद्द भी सापेक्ष है। नतिक नियमों को 
भी यदि सापेक्ष साना जाय तो उसे भी हम व्यक्ति की इच्छा पर ही छोड देते 
हु। वह अनिवाय नहीं होता। नतिक नियम इसीलिए निरपेत्ष हैं। उनका 
पा्नन किसी उद्देश्य की पूर्ति के लिए नहीं अपितु उन्हीं के लिए होना 
चाहिए । यह मनुष्य की आवश्यक प्रकृति अर्थात्‌ विवेक की उपज है इसलिए 
4क्रेसी प्रयोजन से इसका पालन नहीं होना चाहिए । यह एक शर्तहीन आजा है | 
व्यह सुख था सामाजिक हिंत का मी साधन नहीं हैं । उसका पालन बिना किसी 
शत के होना चाहिए। अपने नंतिक विचारों मे काट प्रयोजनवादी (3 ९॥९०]08- 
८०४) नहीं है । उसका नतिक विचार वधानिक (]07४)) है। सारांश यह हुआ 
कि बुद्धि द्वारा आदिष्ट सामान्य निरपेक्ष नियम ही नेतिक सापदड है | 


किसी भी कम का विपय चाहे जो हो पर, उसका नैतिक गुण सामान्य 
कर बे ८ निभ॑ ( च्क ह+«. ले 
नियमों पर ही निमर है, भावनाओं पर नहीं । यह मत नैतिक इन्द्रियवाद का 
विगेत्व करता है जिसके अनुसार नेतिक भावनाएँ ही नैतिक निर्णय के आधार 


पृ८र० अन्तःअनुभृतिवाद 
हैँ। यदि हमारे कर्म बुद्धि द्वारा आहिप्ट ने तिक निवमी के अनुकूल ह तो उन्हें 
उचित और यदि नहीं तो उन्हें अनुचित कहा जायगा । ने तिक नियमोा ऋा पालन 
किसी भावना की तुप्टि के लिए नहीं होना चाहिए। भावनाओं की प्रकृति 
व्यक्तिगत होती है। बुद्धि सामान्य है। भावनाओं की पूर्ति सदा छिसी वाह 
उदहेश्य से ही होती ह--व्रे परतन्न हें स्व॒तत्र नहों। थे क्रिसी विज्ञातीय वस्तु. 
के अधिन होती हँ। पर नेतिक निय्रमो का कोर बाद्य प्रयोजन नहीं होता । 
भावनाएँ मनुष्य को कर्तव्य के पथ में नीच ले जाती है । बुद्धि ऋर्त्तव्य अर्थात्‌ 
नैतिकता का पथ दिखलाती हे । इसलिए नैतिक नियमों करा पाक़न बिना किसी 
चाह्य उद्द श्य के करना चाहिए ॥ 2 कर्तव्य कत्त व्य के लिए (>प/५ 0 
90:५5 ४2०८) होना चाहिए, भावनाओं या इच्छाओं की पूर्ति के लिए नहीं । 
५च्राडले ने इसे “कत्त व्य कर्तव्य के लिए” का सिद्धान्त कह्या है, जब कि सुखवाद,, 
जिसकी विवेचना आगे होगी,“ सुख सख के लिए? का सिद्धान्त कहा जाता है। 
इच्छाएँ भिन्न मन्‌प्य की भिन्न होती है इसलिए उनकी तुप्टि से उनके क्यों में 
भेद आ जाता है और वे मन्‌ ष्य को विषय भोग की ओर ले जाती हें ।“मन्‌ प्य के 
छमाव मे जो ये दो तत्व हैं रागात्मक्त और विवेकात्मक उनमे आयसी विरोध 
है। इसलिए मनुष्य को अपनी भावनाओं का दमन करना चाहिए । भावनाओं 
ओर इच्छाओं का नतिक दृष्टिकोण से कोई महत्व नहीं है (“यदि कोई व्यक्ति 
अपनी मा की सेवा दया या सहानुभति की भावना से प्रेरित होकर करता है 
तो उसके आचरण मे नेतिकता नहीं है । कर्तव्य _को कर्त्तव्य के लिए ही किया 
जाना चाहिए चाहे उसका जो भी परिणाम हो। काट ने कहा है कि यदि 
आकाश घरातल् पर भी चला आए तो भी म कत्त व्य का पालन अवश्य कछंगा | 
उस मत का सिद्धान्त है आत्म-चलिदान! (5९58० 70०७) और यहोँं आत्मा 
( 5९६ ) का तात्यय है पाशविकता या कामनाओं से, आध्यात्म या विवेक से 
नहीं । कामनाओं को उढमन करना ही कर्तव्य है। इसलिए इसे कठोरतावाद 
“( कतं"्टणांछ) ) या नैतिक शुद्धतावाद ( शणा्ं एणाणआए ) भी कहा 
जाता है । 
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काट के उपयुक्त मत से यह स्पष्ट है क्रिंसी कर्म का संकल्प (७॥॥) किसी 
कामना ने प्रेरित होकर नहीं करना चाहिए। यदि किसी बाह्य लद््य की कामना 
जे प्रेरित होकर कोई संकल्प किया जाता है तव वह नैतिक इृष्टि से उचित नहीं 
कहा जा सकता | मान लें क्वि क्रिमी वाद्य वस्तु की प्राप्ति के उद्द श्य से ही 
हमने कोई कर्म किया, तब ह्माग्रा संकल्प उस वस्तु के अधीन हो जाता है । 
इसमे स्वतन्त्रता नहीं रहती। वेमा सकलप जिसमें नैतिक नियमों का पात्नन ही 
उहं श्य है, जो प्रव्ृत्तियों और कामनाओ से प्रेरित नहीं होता, शुभ संकल्प है । 
केवल शुभ सकल्य (8000 एशा।) ही बिना किसी शर्त के शुभ 8००) है । 
चह इसलिए शुभ नहीं है कि इससे किसी अन्य लक्ष्य की तिद्धि होती है। बहुत 
से वस्तु है जिन्हें शुभ कहा जा सकता है पर इसलिए कि उनसे किसी वाह्म 
सत्य की पर्ति होती है। धन शुभ है इसलिए क्रि उससे आराम मिलता है। 
स्वास्थ्य शुभ है इसलिए कि उससे सुख मिल्ञता है। ये सभी किसी साध्य के साधन 
मात्र हैं इसलिए शुभ हैं इन शर्तों के कारण । उनका स्वत कोई सूल्य नही । यदि 
स्वास्थ्य से सुख नहीं मित्रता तो उसका मूल्य क्या होता ” यदिं धन से आराम 
नहीं हो तो उसकी इच्छा कौन करता ” पर शुभ संकल्प किसी वाद्य लक्ष्य की 
ससेद्धि के कारण शुभ नही, स्त्रत शुभ है। यह स्वत मूल्यवान है। कर्तव्य 
अर्थात्‌ शुन संकल्प कर्तव्य केल्रि लिए ही होना चाहिए इसलिए इससे कोई वाद्य 
उह् श्य पूरा नहीं होता है ।“ काट ने कहां कि इस विश्व में था इस विश्व के 
याहर भी ऐसी कोई भी वस्तु नहीं जिसे शुभ विना किसी शर्त के कहा जा 
सक्रता है सिवाय शुभ संकल्प के (7 ॥878 75 ॥007078 7070 पा5 एजात 
9" €एटए 0प्राआतढ ३६ फज्रगाली ढगा 26 टर्गीरत 8०0०0 ज्ापिठपा 
प्युपकाक्‍6०ग0णा ९४०९० 9 8००व ए॥॥) | शुभ॒ संकल्प किसी वाद्य वस्तु या 
कामनाओ से प्रेरित नही होता इसलिए यह स्वतन्त्र है। जब किसी भी वस्तु की 
क्रामना से कोई कम होता है तब संकल्प परतंत्र होता है और केवल शुद्ध 
कत्तव्य के विचार से, तब स्वतन्त्र (9ध८0०07077005) ।४ शुभ-संकल्प एक ऐसे 
शत्न की भाति है जो अपनी ही रोशनी से चमकता है। इसे प्रकाशित करने के 
लिए अन्य प्रकाश नहीं चाहिए । वेसे सकल्प जो किसी लक्ष्य की सिद्धि के लिए 
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होते हैं वे तो उस लक्ष्य के कारण शुभ हो सकते है इसलिए उनका शुभ होना 
लक्ष्य पर निर्मर है। यह कहा जा सकता है कि उनकी चमक अन्य वस्तु पर 
निर्भर है। पर शुस संकल्प का कोई वाद्य लक्ष्य नहीं होता । हमें कर्तव्य किसी 
वाह्य उद्देश्य की पूर्ति के लिए नहीं करना चाहिए । इसलिए शुभ संकत्प की 
चमक अपने पर ही निर्भर है | कॉट ने ठीक ही कहा है कि मनुण्य तभी 
बिल्कुल स्वतन्त्र है जब वह पूर्ण रूप से कत्त व्य का ठढास है। कर्त्तव्य तो मनुष्य 
की विवेक की उपज हैं। वे उसके अपने नियम हें। अत" उनक्री ठासता स्वर्य 
(520 की दासता है। वास्तविक स्वतन्त्रता इसीम है । 


अब प्रश्न है कि ये नेतिक नियम बिन्हें व्यावहारिक बुद्धि आदिए्ट ररती 
है कया दें: चूंकि बुद्धि सभी मनुष्यों मे सामान्य है अत नेतिक नियम भी 
सामान्य ही होंगे । काट ने नतिक निय्रमों की सामान्यता से निम्नलिखित रत्नों 
को निकाला है । 


(0) वेसे ही सिद्धान्त के अनुसार कर्म करें जिसे आप उसी काल में 
अर्थात्‌ बेंसी ही परिस्थिति मे सामान्य नियम वन जाने की इच्छा कर सकते हैं 
(2८: 07 पी एवडाफा जोपणी शीठाा सवा आ पार 8भा।० 
घाा6 ए (0 060006 ३ प्रगाएटा53| 8एछ ?)) । यदि आपने कोई कर्स 
किया तो यह ढठेखें कि उसी परिस्थिति मे सभी बेसा ही करें, ऐसी इच्छा आप 
कर सकते हैं या नहीं। यदि उस कम को सावजनिक नही बनाया जा सकता है 
तो वह उचित कम नही है । करना अनुचित है इसलिए कि यदि सभी ऐसा 
करने लगें तो मनुन्य का अन्त हो जायगा फिस यह कर्म केसे होगा | यह 
सावजनिक नहीं हो सकता, इसलिए यह अनुचित है। 

(7) ऐसा कर्म करें कि सानव॒ता चाहे आपके अन्दर हो या दूसरे के 
अन्दर, सदेव साध्य वनी रहे, साधन नहीं ( पकरलछ2पे फप्रण्ाएए वा 
फाए6ल 06छा फएशछ0ठा 0० 47 8 एशइणा ० ०४7०ए००१ए ९५९ 
38 था €गते गाते 7९ए९ए 35 3 प्राध्था5 079 ” ) | मनुष्य का आवश्यक 
घ॒र्म उसकी विवेकशक्ति है “इसी के आठेश नेतिक नियम हैं । अत, यह आ दर- 
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णीय है । शा सभी मनुष्यों में सामान्य है । “अत. किसी भी मनुष्य को किसी 
स्वार्थंसिद्धि का या अपने को दूसरों के स्वार्थसेद्धि का साधन नहीं वनाना 
चाहिए | प्रत्येक व्यक्ति स्वयं साभ्य है इसलिए कि एक ही नेतिक शक्ति सत्र 
से विद्यमान है। उसी नेतिक शक्ति अर्थात्‌ विवेक के कारण मडुट्र मनुष्य 
है। अत उसका प्रयोग साधन के रूप में नहीं होना चाहिए। “दासत्व प्रथा 
आदि इसलिए अनुचित है। साराश यह हुआ कि मनुष्य को अपने ओर दूसरे 
के व्यक्तिव का सम्मान करना चाहिए |" इसीसे एक दूसरा उपसृत्र निकल्नता 
८ 5 व ९ जप ७» प्रौर 
है कि सदव अपने आपको पूरा वनाने की कोशिश करें और दूसरे के लिए अनुकूल 
परिस्थितियों वना कर उसका सुख साधन करें क्योंकि आप दूसरे को पूर्ण नहीं 
वना सकते । कोई व्यक्ति केवल अपने संकल्पो का नियंत्रण कर सकता है दूसरे 
का नहीं। इसलिए वह केत्रल शुभ संकल्पों पर चलकर स्वयं को पूर्ण वना सकता 
है, अन्य को नहीं। दूसरों के लिए वह केत्रक्ष परिस्थितियोँ उत्पन्न कर 
सकता है । 
कद्र्त 

(7) साथ्यों के साम्राज्य ( ग्िगा8007 ०0 +था05) के सदस्य 
वनकर काम करें । यह सूत्र दूसरे सूत्र के समकक्ष है। इसका अथ्थ है कि आपमे 
मनुष्य होने के कारण विवेक है । विवेक ही कर्तव्य निर्धारित करती हे। अत 
आप साधन नहीं साध्य (०.70) हें। यही वात सभी मनुष्यों के लिए सत्य 
है क्योंकि सब में वित्रेक सामान्य है। अत सभी साध्य हैं सावन नहीं । इसलिए 
आप एक साम्राज्य के सदस्य हैं, ऐसे साम्राज्य के, जिसमे सभी साध्य हैं साधन 
कोई नहीं। हमारे कर्म भी, इसलिए, वसा ही होना चाहिए जिससे अपने हिंत 
ओर दूसरे के हित में कोई मेद नहीं हो। प्रत्येक व्यक्ति सम्राट है क्‍योंकि 
अपने पर लागू होने वाले नियम का निर्धारक है और वह स्वयं प्रजा भी है 
क्योंकि उन नियमों का स्वयं पालन करनेवाला भी है। अत नतिक दृष्टि से 
सभी समान हैं । निजी हित अन्य का है और अन्य का अपना । 


७४. काट के विद्धान्त का सारांश-- 
()) नेतिक गुण विषयगत होते हैं । वे नेतिक नियमों पर ही आअन हैं । 


१८८ अन्त अनुभूतिवाद 


८ 0॥) विवेकया बुद्धि के द्वारा ही नतिक नियमों का ज्ञान होता है । ६ 
पट () विवेक मलुझ्य के ख्मात्र का आवश्यक तस्थ है। अत उसी 
आउंश नतिक निश्रम हैँ । 
(ए) नेतिक नियम अतुभवजन्य नहीं होता। अत वह अभिन ओर 
अपरिवतनशील है । हि 
5] निरपेत्ञ डा रच न कक न 

(४) नेतिक नियम निरपेज्ञ आठेश है। बिना शर्तों के ही उसका पाल 
होना चाहिए । 

(श) अत कत्तव्य कर्तव्य के लिए का सिद्धान्त जीवन का सच्चा 
सिद्धान्त हैं । हर 

(ए॥) कर्तव्य में भावना का कोई स्थान नहीं है। उनका दमन करनी 
चाहिए । 

(ए) एक ही वस्तु बिना क्रिस्नी शर्त के शुभ हे और वह है मनुष्य का 
शुभ सकलल्‍प अर्थात्‌ कर्त्तव्य का संकल्प । 

(5) बुद्धि सावेभीम है अत नेतिक नियम भी सार्वभौस हैं। वे नियम 
तीन हैं--- 

(3) ऐसा कम करो जो सार्वजनिक हो सके । 

(0) सभी व्यक्ति को साध्य समको किस्ती को साधन नही । 

(८०) ऐसा कर्म करो जैंसे तुम साभ्यों के साम्राज्य? में हो अर्थात्‌ ऐसे 
संसार मे जहाँ सभी व्यक्ति नेतिक नियमों का स्रष्टि करनेवाला भी है और 
पालन करनेवाला भी । 

आलोचना :-- 

(7) मनोवैज्ञानिक द्वेतवाद ( ॥25एलाए6श०थ तैेषशीओआ।ओ )-- 
मनुष्य की प्रकृति मे दो तत्व हैं, बुद्धि ( २९४७०) ) और वासना (उ0ाऊं- 
97777) । काट के अठ॒सार दोनो में विरोध का भाव है। बुद्धि मजुष्य को 
ऊपर उठाती है ओर वासनाएँ नीचे । वासनाओं से ही इच्छाओं की उत्तत्ति 


ना 


5 
4 
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डोती हैं। इन दोनों तत्वो मे काट ने, इसीलिए, वुद्धि के ही आदेशों को 
आचरण का नेतिक सापढंड भाना है। वासनाओं को ठमन करना ही उसने 
उचित कहा है। इस मन से यह स्पष्ट है कि द्वि और वासना पृथक किए. जा 
सकते हैं। पर इपमे मनोवैज्ञानिक दोष है। वुद्धि और वासना दोनों ही मानव- 
अकृति के आवश्यक तत्व है। वे एक दमसरे से प्रथक्ु नहीं क्रिए जा सकते। 
इनमे किसी कल-पूर्ज की भाति यात्रिक सम्बन्ध नहीं ढें कि एक को दूसरे से 
अलग कर दिया जाय । उनमे अन्योन्याश्रित ऐक्च है। न इच्छा या वासना 
विना बुद्धि के न बुद्धि बिना वासना के सम्भत्र है। कोई भी कम बिना इच्छा 
था वासना के केसे होगा? वासना या इच्छा ही कर्म के कारण है। इच्छाएँ 
नैतिक जीवन के आवश्यक तत्व हैं। इसलिए वासनाओं को बुद्धि से ऐसा 
पृथक मानने में कि एक को हटाया जा सके, मनोवेज्ञानिक दोष है । 


६7) मनोवेजानिक सुखवाद ( 28एटा०0छ८०ै सि०१००2आ7 )-- 
काट का विचार है कि बुद्धि और वासना में, वासनाएँ मनुब्य को नीचे ले जाती 
हैं। वासनाएँ आवश्यक रूप से अबौद्धिक (77०70798)) हैं। मनुष्य की 
जब भी इच्छा होती है तो सुख-प्राप्ति की ही। यह विचार ही मनोवेज्ञानिक 
सुखवाद कहा जाता है। इसी के आधार पर उसने कहा है कि कामनाओ और 
बापनाओं को कुच्चल ढेना चाहिए । पर यह आधार ही दोषपूर्ण है। इच्छाएँ 
तो प्रत्येक कम में होती हैं। कोई भी कम विना इच्छा के केसे होगा ? पर 
सभी इच्छाएँ अबोद्धिक या दूपित नही होती। यदि मानव-कल्याण की इच्छा 
जे कसम हो तो इच्छा तो इस कर्म मे भी है पर यह अवौद्धिक नहीं कहा जा सकता 
है। सभी वासनाएँ या इच्छाएँ आवश्यक रूप से अचौद्धिक नहीं होतीं। अतः 
इच्छाओं का दमन नहीं अपितु उन्हें बुद्धि के आदेशों के अनुसार संचालित 
करना चाहिए । 


(४) कशेरता (50गर7/8.7८५)---फाँट का मत बहुत कठोर है। उनके 
अनुसार भावना या वासना से प्रेरित कर्मों का लक्ष्य भले ही अच्छा हो पर वह 
कृमे नीति-सम्मत नहीं कहा जा सकता है। इसलिए नेतिक कर्म वेसे ही हैं 
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जिनमें भावना शज़्य हो । नेतिक नियमों के प्रति श्रद्धा से जो कस किए गए रद 
केवल वही नतिक दृष्टि से डचित हँ। पर अधिकतर बसे ही कर्मो की प्रशंसा 
की जाती है जो ग्रेम, सहानुभूति आदि से प्रेरित हो। मढुय के अधिकाश कर्म 
भावनाओं से ही प्रेरित होते हैं। अपनी माता की सेवा केवल इसलिए किया 
जाय कि ऐसा करना कर्त्तव्य है और उसमे मातृप्रेम शतज््य हो, सम्भव नहीं 
प्रतीत होता । प्राकृतिक रीति से भावनाएं उत्पन्न होगी ही। यदि उन्हें दृधाया 
भी जाय तो ऐसा अभ्यास के द्वारा ही सम्भव है। अत नतिकता इृन्रिम 
(277८8) और वल्षप्रयोगजन्य ([0८९त) हो जाता है। इसलिए, यह 
मत कठोर प्रतीत होता है । शशि 


इसके अतिरिक्त काट ने यह भी वतल्ाया है कि नतिक नियमों का अपवाद 
नहीं है । चाहे परिस्थिति जो भी हो कर्त्तव्य का पालन विना परिस्थितियों का 


विचार किए आवश्यक है। यह विचार उसके मत को और भी कठोर वनः 
ठेता है । 


(५) विरक्षिपूरा (38८९०)--#राट का मत विरक्लिवाद (3४060० ५7) 
भी कहा जा सकता है। वह इच्छा या वासना को अवौड्धिक मानता है और 
उन्हें समूल नष्ट कर देना ही नीति-सम्मत वतलाता है । पर ऐसी परिकल्पना 
तो श्रान्तियुक्त है ही, साथ-साथ ऐसा तो तभी सम्भव है जब मनुष्य संसार से 
विरक्‍त हो जाय। जब तक वह सासारिक जीवन व्यतीत करेगा उसे अभाव 
की भावना और उसके फलस्वरूप इच्छाएँ होगी । वह कम-जीवन त्याग 


नहीं सक्रता। इसलिए काट का मत विरक्ति का समर्थन करता है। यह 
एकागी (07०0-50) विचार है। 


(४) विरोवाभास ( ?०४१०5 )--काट के अनुसार जितना अधिक 
वासनाआं का दमन हो और कर्तव्य बुद्धि से क्में किए जाएँ उतने ही वे उत्कृष्ट 
होते हैं” वासनाओं की उतनी ही अधिक दमन की आवश्यकता होगी जितना 
उसका बुद्धि से संघ होगा। इसलिए यदि उनमें संघर्ष ही नहीं हो तो फिर 


वासना का ठसन तो अनावश्यक हे ओर नेतिक्ता का लोप हो जाता हे ै 
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अतः नेतिक जीवन के लिए बुद्धि और वासन का संघ आवश्यक है।' पर 
इच्छा या वासना का वुद्धि से संघर्ष तो मनुष्य-जीवन के हीन-स्तर ( |076४ 
ए26) में होता है। जब कर्तव्य बुद्धि के आदेशों का पालन एक अम्यास 
हो जाता है तो फिर संघर्प कहा और किससे होगा ? उस स्तर में तो कर्त्तव्य-कर्म 
सहज ही में होने लगते है क्योंकि उसका अभ्यास हो जाता हैं। अभणस के 
कारण कर्तव्य की चेतना कम हो जाती है, जैसे साईकिल चलाने का 
अभ्यास हो जने के वाद केसे हेडल घुमाएं या पडल चलाए इसकी चलाते 
वक्त चेतना नहीं रहती । इसलिए जब वासनाओ का या इच्छाओं का पूर्ण 
दमन हो जाता है अर्थात्‌ पूर्णह्पेणा विरक्तकि हो जाती है तब कर्ततव्य-चतना 
का अर्थात्‌ नेतिक जीवन का विज्ञा हो जाता है। यही विरक्लिवाद का विरोधा 
भास ([78/9005) है। जीव्रन का स्तर जितना हीन उतना ही अधिक कर्तव्य 
बुद्धि द्वारा करिए गए कर्म उत्कृष्ट और जितना जीवन का स्तर ऊँचा उतना ही 
नेतिक जीवन नीति-शत््य होता जाता है। 


(ए) व्यक्तिबाद ( [7ताशतेप्र/छ7 )--कराट का विचार व्यक्तिवादी है । 
भावनाओं के द्वारा ही मनुष्य का आपस में सम्बन्ध होता है। हम अपनी अन्य 
लोगो से भावनाओं के कारण ही एकता की अनुभूति करते हैं। प्रेम और 
सहानुभूति की भावनाएं ही वे कडिया हैं जो मनुष्य को समाज में वाघे रहती हैं ।. 
यदि भावनाओं का हटा दिया जाय तो वे कड़िया हट जाती हैं ओर मनुष्य का 
आचरण व्युक्तिवाद्ी हो जाता है। काट ने भावनाओं का दमन वतल्ाया है 
अत उसके सिद्धान्त को व्य॒क्लिवादी कहा गया है । 


(शा) काट ने नेतिक जीवन मे वुद्धि का ही स्थान महत्वपूरों बतलाय है।, 
इसीलिए उसके अनुसार बुद्धि के आदेश नेतिक नियम हैं। पर नेतिक नियर्मो- 
का पालन क्यों किया जाय इसका उत्तर मिलता हैं कि उसका कोई उद्दंश्य या 
कारण नहीं है। इससे नेतिक नियम का स्पष्टीकरण नहीं होता और इसीलिए 
मानव-बुद्धि को सन्‍्तोप नहों होता है । 


हा अन्त.अनुभृतिवाद ] 
(शा) काट ने नेतिक नियम को निरपेल-आडंश कहा है। इसका कोई 
उहं श्य नहीं होता । अत इस नियम का पालन किसी भी उहंश्य से नही होना 


कु 


चाहिए। पर प्रत्येक नियम का उद्देश्य होता है। उद्ेश्यहीन निग्रम निरथथक 


॥5 


है। उसका मृल्य ही क्‍या होगा ? नियम सदा किसी साध्य का साथन होता 
है। नियम मनुष्य के हंतु बनाया जाता है, नियम के हेतु नहीं। हालांकि काट 
ने न॑तिकता में प्रयोजन या उद्देश्य क्वा विरोध किया है पर उसके सिद्धान्त में 
इस वात की मल्क मिलती है। उसने बतलाया है क्विवेमे कम उचित हैं जो 
'सावजानक हो सकें। हत्या अनुचित है क्योंकि यह कर्स सार्वजनिक नहीं हो 
सकता । क्‍यों यह सावंजनिक नहीं हे--इसजिए कि यढि सभी ऐसा करने लगे 
तो सनुब्य का अस्तित्व ही समाप्त हों जायगा। इसलिए हत्या नहों करनी 
चाहिए इस नियम का भी उ्श्य हे। अत काट के बताए नियमों का भी 
कोई उहं श्य या प्रयोजन है । इस वात को वह अपने निरपेत़ आडेश-सिद्धान्त 
से नहा मानदा । 


४ 


(5) आकारवाद ( शि०णाप्राशाज )--मनुष्य के कर्मों के कारण हैं 
उनकी इच्छाएं। जब हमे किसी अभाव की भावना होती है तो इच्छाएं जाग्रत 
होती हैं। इच्छाओं से संकल्प होता है और हम वेसा कर्न-करते हैं। कर्म की 
उसत्ति भावनाओं से होती है पर कम कसा होना चाहिए अर्थात्‌ उसका आकार 
६०777) बुद्धि द्वारा निर्धारित होता है। दूसरे शब्दों में, नेतिकता का विषय 
करम-भावना के द्वारा मिल्तता है पर नेतिकता का आकार अर्थात्‌ केसा आचरण 
हो ( नेतिक नियम का आकार ) बुद्धि के द्वारा। काट ने बतलाया है कि 
भावनाग्रा का दमन कर ढेना चाहिए और वुद्धि के आठेशो का पालन। ऐसा 
करने से नेतिकता का विषय नहीं रहता केवल उसका आकार रह जाता है। 
उसके सिद्धान्त से नंतिक नियम का केवल आकार मिलता है पर हमें क्या 
करना चाहिए इसका निर्देश नहीं मिलता । आगे हम ढेखेंगे कि उसके नेतिक 
सूत्र भी विषय से खाली ,है। उसका नेतिक नियम इसीलिए खोखला 
८८799) कहा गया है ।” जैकोबी ने कहा है कि काट का शुद्ध संकल्प एक 


0 
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ऐसा संकल्प है जो किसी विपय का संकल्प ही नही करता ( 078 एपा8 
जा 758 छोवी पीता 0५ 70णगगरगएट्ु )। कर्त्तव्य के लिए कर्त्तव्य तो 
करना चाहिए पर कर्तव्य क्या है, क्‍या करना चाहिए, इसका उत्तर काट के: 
सिद्धान्त में नहीं मिलता । इसीलिए उसका सिद्धान्त आऊारवादी साना गया है । 
अब हम काट के बताए दोनो सूतन्नो की परीक्षा करके देखेंगे कि नेतिक नियम का 
आकार का तो उनसे संफेत मिलता है पर विपय का नहीं । 

(5)) काट के पहले सूत्र से नतिक नियम के सावभौम ( ंग्रएशउथ) ), 
लक्षण का संकेत सिलता है । वस्तुत कोई भी कम उचित नही माना जा सकता; 
जो सार्वजनिक नहीं हो सके । पर यह नियम निषेवात्मक (77688५७ ) है 
विधानात्मक ( 00809८ ) नहीं । इससे क्‍या नहीं करना चाहिए केबल यही 
पता चलता है पर क्‍या करना चाहिए यह नहीं ज्ञात होता । वह कौन सा कम 
है जो सब कोई कर सकता है यह जानना कठिन है पर कोई विशेष कर्म सभी 
नहीं कर सकते है यह जानना सरल है। इसलिए पहले सूत्र का निषेधात्मक 
मूल्य है। पर हमें तो केवल यही नही जानना है कि क्या नहीं करना चाहिए 
क्या करना चाहिए! ,इसका ज्ञान भी आवश्यक हैं । निषेधात्मक नतिकता स्फूर्ति 
(थाथह8५) को संजोति (००752४८७) है, नई स्फृर्ति का छुजन ( ८7४08 ) 
नहीं करती । निषेधात्मक रूप मे भी सीमित अवस्था मे ही यह नियम लागू 
किया जा सकता है। जटिल परिस्थितियों मे इससे सहाय नहीं मिल्नती । 
यदि भूख से व्याकुल किसी व्यक्ति ने दूसरे की रखी चीज को विना पूछे खा 
लिया और फिर उसे लाकर रख दिया तो उसका कम इस नियम के अनुसारः 
क्या हुआ ? यदिं आप कहें कि यह कर्म सावंजनिक हो सकता है तो फिर काट- 
का नेतिक सिद्धान्त वहुत ही वर है (!95) है और यदि नंतिक नियमों के लागू 
करने मे किसी परिस्थिति का विचार नहीं किया जाय तो यह नेतिक अ्रन्ध- 
विश्वास है। इस तरह हम पाते हैं कि मू्त ( ००7००४६४ ) अवस्थाओं में यह- 
नियम हर जगह लागू नहीं होता । 

(57) काट का दूसरा सूत्र भी आपत्तियों से खाली नहीं है। किसी भी 
व्यक्ति को दूसरों का साधन नहीं वनना चाहिए। यह नियम पूर्णरूप सेः 


६० अन्त' अनुभूतिवाद ; 


९. 


व्योपके नहीं माना जा सकता है। कुछ ऐसे उच्च आदर्श हें जिनके लिए 
किसी भी व्यक्ति को साधन बनना चाहिए, जेसे, देश-सेवा, जन-कल्याण, 
आदि । 

(8) काट का तीसरा सत्र दूसरे सूत्र के समान हैं। यह भी नतिकता 
का विपय नहीं ढेता, केवल आकार का ही निदेश करता है। हमे सहयोग के 
साथ एक्र दसरे के साथ रहना चाहिए क्योकि सभी व्यक्ति नंतिक नियमों के 
स्तष्टा हैं और पालन करनेवाले भी । इस विचार से हमे यह नहीं ज्ञात होता 
कि हमे करना क्‍या चाहिए। इस नियम से हम विशेष परिस्थितियों में अपने 
कर्तव्य का अनुमान नही लगा सकते हैं। अत यह नियम भी खोखला है । 


कांट के वुद्धिवाद के गुण (72765) 
काट ने अपने सिद्धान्त मे इस महत्वपूर्ण बात पर जोर दिया है कि वृद्धि 
व्यक्ति के जीवन का नियामक तत्व है । उससे ही वास्तविक नतिक नियमों का 
ज्ञान होता है। पर इससे उसका यह समझना कि वासना अवौद्धिक है और 
-नंतिक जीवन वासना-शज़्य है, श्रान्तिमूलक है। वासना भी नतिक जीवन का 
ण्क तत्त्व है । 
यह भी सच ही है कि नंतिक गुणों का बुद्धि को सहजबोध ( ॥्राणाए0 ) 
हो जाता है | उसके लिए परिंगणना की आवश्यकता नहीं है । वुद्धिवाद विवेकयुक्त 
होने के कारण मन॒प्य के गौरव को वढाता हे । काट ने यह भी ठीक ही वतल्ाया 
है कि नेतिक नियमो में वान्यता (08०7०) की भावना है। यदि कोई 
भी कर्म उचित “हे” तो उसे करना चाहिए? की भावना उसमे निहीत है। अतः 
वह हे? और “चाहिए” के भेद का संकेत करता है । पर भनुष्य को क्‍या करना 
चाहिए अर्थात्‌ नंतिक नियम का आकार मात्र ही उसके सिद्धान्त से निर्धारित 
होता है । 
यह ठोक है कि वासनाओ का स्वथा दमन करना नीति-प्तम्मत नहीं है पर 
नतिक-जीवन के प्रारम्भ मे यह आवश्यक है । ऊँचे स्तर पर उठ जाने के बाद 
इसकी आवश्यकता नहीं होती । 
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* अ्यन्त में, यह मी ठीक ही है कि जीवन का चरम उद्दे श्य कर्तव्य का पाना! 
ही होना चाहिए । यही निश्नेयस 


सारांश--- 
चाद्मय नियमबाद (स्िशिटाजतों ॥4छ 99 0९ 59तेगते 0 गण 
89) या अन्‍्त-अनुभूतिवाद ( रष्रा/णाणओ ) दोनों ही, निय्रमो को ही 
नतिझता का चरम मापदणड मान लेते हैं। एक वाद्य नियम्र को मानता है 
दूसरा अन्त करण के आईेशो को। ये नियम उचित भी हो सकते हैँ और उनसे 
उचित आचरण का सकेत भी मिल सकता दे पर नियम चाहे वो वाह्म हों या 
आन्तरिक्क उनका कोई उद्देश्य होना आवश्यक है । नियम सदा किसी 
साध्य के साधन होते हैं। इसलिए उन्हें नतिकता का चरम मापदरण्ड नहीं माना 
जा सकता है । हमें यह जानना आवश्यक है क्रि जीवन में किस उद्देश्य को 
आप्त करने का प्रयत्न करना चाहिए। इसलिए अब हमारे सामने प्रश्न है कि 
मसानव-जीवन का चरम उद्ठेश्य क्या होना चाहिए । इस समस्या पर जिन 
विद्वानों ने विचार क्रिया है उनके सिद्धान्त को प्रयोजनवादी ((£०।९००श2००) ) 
ऊह्य जाता है क्योकि वे नेतिकता में प्रयोजन या उद्डेश्य को स्थान देते हैं । 
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बारहवाँ परिच्लेद 


प्रयोजनवाद (०€६०ण०ट्टांट्था ६€०४९५) 
विपय-प्रवेश --किसी भी नियम को, चाहे वो बाह्य हो या आन्तरिक, 


तिकता का मापदणड मानना प्रयाप्त नहीं है। निय्रम क्रिसी उद्दश्य की पूर्ति के 
लिए होते है अत हमे यह जानना चाहिए कि सही उद्दे श्य कौन है। यह जान 
लेने पर ही हम कर्मा का निशय कर सकते हैं कि वे शुभ हैं या अशुभ | 
चेंसा कर्म, जिससे उस उद्ण्य की सिद्धि होती है, शुभ (80००) है और 
नहीं तो अशुभ (०ए7) । कर्मो का वास्तविक मृल्याकन जीवन के चरम उद्देश्य 
(5ण््राफप्रणा) डिग्प्रपाण के सम्बन्ध से ही हो सकता है। इसलिए कुछ 
विचारकों ने जीवन के चरम लक्ष्' को ही चरम नेतिक मापद्र॒ड विचारा हे । 
आअब्र समस्या यह है कि जीवन का चरम लक्ष्य क्या हो ” इसके सन्वन्ध में मतभेद 
हैं । कुछ विद्वानों ने मुख” की और कुछ ने आत्मपूरणता ([7श९८४०7 ) 
को ज्रम लच्य वतलाया हे । पहले हम सुखवाद की व्याख्या करेंगे। 


[कि| सुखबाद 

ऋतिपय विद्वानों का मत है क्रि सुख प्रात करना ही जीवन का अन्तिम 
उद्देश्य है। इसलिए बसे कर्म जो सुख श्रात्ति के सावन हैं वे शुभ (8०००) 
ओर वे जिनसे इस लक्ष्य की सिद्धि नहों होती अशुभ (८एश) हँ। इस मत को 
सुखबाद (्िथ्तंणाधए ) कहा जाता है क्योकि इसके अनुसार खुख 
( ०007९ ८ ए००5प७ ) ही चरम शुन (शाह65६ 8000) है । 
किसी भी कर्म को सुख और दुख के ही काटे पर तौल्नना चाहिए। सुख का अर्थ 
है इख का असाव | 


ञ ५क्‍ 


उपयुक्त मत मनज्य की भावना (5धयाडा0॥79) को ही,प्रधान सानता 
है । मलुष्य-स्वमाव में दो तत्त्व है, सावना और बुद्धि । इसमे भावना को ही 
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मनुष्य की सबसे उत्कृट (792०७0 क्रिया मानते हैं। बुद्धि केबल भावनाओं 
को तुष्ठ करने का साधन है। यदि उससे हमारी भावना या इच्छा की ठृपति 
होती है तव वह शुभ है पर भावनाएँ तो स्व॒ृत- शुन हैं यदि वे आनन्ददायक 
हैं। प्रत्येक कम में इच्छा होती है। यदि उस इच्छा की पूर्ति हो जाती है तत्र 
सुख मिलता है और नहीं तव दुख । इसलिए इच्छाओं की पूर्ति ही जीवन का 
वास्तविक नियम हे-परम शुभ है। मनुष्य को चाहिए कि वह अपनी इच्छाओं 
या बासनाओ को तृप्त करे जिससे उसे सुख मिले क्यो|झ्लि सुख ही शर्त करना 
चरम लक्ष्य हे । सुखवादी सिद्धान्त को इसलिए वासना-प्रधान आचार-नझशात्र 
[>फ्ा68 ् 50ाशंआए9) कहा जाता है। 
» साराश:--()) कोई भी नियम किसी लक्ष्य का साधन है अतः: 
उसे चरम नेतिक मापदंड नही माना जा सकता । 

(7) लक्ष्य ही चरम नेतिक मापदंड हो सकता है। | 

(॥7) जीवन का लक्ष्य क्‍या है? इसके संबंध में मिन्न मत हे 
जिसमें एक सुखवाद्‌ ([7०00णाथाग)) भी है | 

(ए) सुखवाद के अनुसार सुख प्राप्त करना ही जीवन कह 
अल्तिस लेच्य है । 

(ऐ) कर्मों का यही नेतिक सापदण्ड भी है। वैसे कर्म चिनसे 
इस लक्ष्य की प्राप्ति होती है शुभ है और नही तब अशुभ | 

(४) सुख की प्राप्ति होती है जब हमारी इच्छाएं ॒प्त होती है। 

(एं) अत: इच्छाओं या वासनाओ को ठृप्त करना ही जीवन 
का नियम है | 

(एप) इसीलिए इस मत को भावना प्रधान कहा जाता है | 


सुखबाद के भिन्‍न रूप (65) 


सुखबाद के भी भिन्न रूप हैँ । सबसे पहले तो सुखवाद के दो 
हूप हो जाते हैं, मनोवजानिक्र ( 95ए7८000ट०४ ) और नैतिक 
( ४9४०४) ) ।-/ मनोवैज्ञानिक सुखवाद के अनुसार सुस्त की: प्राप्ति ही 


ा 
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चस्तुत* प्रत्येक्ष मनु॒ज्य के जीवन का ध्येय होता है। यह यथार्थ (8८08... 
की व्याख्या करता है। मनुष्य के कर्मों की परीक्षा करके इस भत की 
सत्यता जानी जा सकती है। नैतिक खुखवाद के..अनुसार सुख भ्रामि 
ही मनुब्य के जीवन का ध्परं होना चाहिए । हसारे कर्मों का लक्ष्य 
वास्तव में क्‍या दबा: है, इससे आचार-शासत्र का सम्बन्ध नही है। हमें 
युह जानना है कवि जीवन का चरम ध्येय क्या होना चाहिए । इसलिए 
/यह मत आदर्श-निर्देशक है। यथाथ से इसका सम्बन्ध नहीं है। 
के ये दो रूप हुए --- 

(0) मनेवेज्ञानिक सुखवाद (75ए7८०0080३! (4600गरंडय) 

(07) नेतिक सुखवाद (02[ [न०त०माहझः ) 

फिर, नेतिक खुखवाद से दो प्रश्न हमारे सामने आते हैं । 

पहला प्रश्न यह है कि किसकी सुख-प्राप्ति सानव-जीवन का चरम 
चाहिए, अपनी या दूसरो की ? हम वैसे कम करें जिनसे 
कम जिनसे दूसरो को सुख हो ? दोनों विचारों के समर्थक 
हैं। कुछ विद्वानों ने स्त्राथ-उखख ही जीवन का थ्येय वतलाया है और 
कुछ ने परार्थ सुख को। अत इस समस्या पर दो मत हो जाते हे-... 
() स्व्राथंगरल॒क _सुखवाद ( 8047० व॒ढतक्माञत ) और (॥) परार्थ- 
सूलक सुखबाद ( शधप्राछाट 0. (पआएशउव500 74680गाजञाः )। 
परा्थमूलक मत को कुछ लोगों ने उपयोगितावाद 
भी कहा है । 

दुसरा प्रश्न है कि सुख क्रिस प्रकार का हो १ यदि 
को शराब पीने में छख मिलता है तो कुछ को पुस्तक पढने में भी ” तब खुख 
केसा होना चाहिए ? क्या सुख में भी भेद किया जा सकता है ? यहा भी 
दो विचार मिलते हैं। कुछ विचारकों के अनुसार नख में गुण का अर्थात्‌ अच्छा 
ओर खराव का भेद नहों लाया जा सकता । सभी रुख किस्म वी दष्टि से 
समान हैं । कोई निम्न या कोई उच्च कोटि का नहीं हैं। ट्सलिए गज को 
वेंसे सभी कर्मों को करना चाहिए जिनसे छख मिलता हो। यह मत निकए 


अत मुखाद 


ध्येय. होना 
हम सुख मिले या बेस 
सखवाद में मिलत 


( पिधााद्वाय्षआजा] ) 


कुछ व्यक्तियों 
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सुखबाद ( (ज055 07 फंग्राहुक निल्तठाञ्ा) ) कहा जाता है। कुछ 
विचारकोी ने सुख मे भेद किया है। कुछ निम्न कोटि के सुख हैं और कुछ 
उच्च कोटि के । मनुष्य को उच्च कोटि की सुख-प्राप्ति “ का प्रयत्त करना चाहिए। 
यह मत उत्ह सुखवाद ( रिा९त 'ल्तकराप्ा ) कहा जाता है। 
अत इस प्रश्न पर भी दो मत हो जाते हैं () निदृष्ट सुखबाद्‌ ( (7085 
लरि९्तेए्णाआ) ) और (7 ) उत्कृष्ट सुखवाद ( रिश760 किधतंणाओआ ) 

दोनो प्रश्नो की मिल्ला ढेने पर नेंतिक सुखबाद के चार रूप हो जाते हैं--- 

(१) निकट स्वारथमूलक सुखबाद ( (3095 809७2 जितेठएआ॥)- 
स्वार्थ मुख और किसी प्रकार का सुख मानव जीवन का ध्येय होना चाहिए । 

( ) उत्कृष्ट स्वार्थूलक सुखबाद ( रिशगलत 8०5४० ०१०- 
!97) )--स्वार्थ खुख पर उच्च कोटि का । 

( ॥7 ) निहष्ट पराथमृल्क्र खुखवाद या निश्ष्ठ उपयोगितावाद ((>058 
72प्रातव0 ता ठा (055 एप्चप्नाक्माशाश॥)--परार्थ सुख पर 
किसी किस्म का । 

(१९ ) उत्हृष्ट परा्थमलक सुखबाद या उत्हृष्ठ उपयोगितावाद (रि०तरा८0 
खिप्पराताठ निशतेकाओओ ० रिलएलत एचकपकणआ0)--प॒ग्रथ सुख 
पर उच्च कोटि का । इनके अतिरिक्त सुखवाद के गे ग्रर भी रूप हैं, जसे, ठुद्धिमूलक 
सुखवाद ( 40079) ४॥7०7970), विकासात्मक सुखवाद ( ए0प्रा- 
तार निलतेठागाह्ा) ) । अब इन मतों की व्याख्या की जायगी। 


[छ] मनोवज्ञानिक मखबाद्‌ (?५/ताठाठट्टांटवा +९घ०7५॥7) 

मनाय कोई भी काम करता है तो किसी इच्छा से। उसकी इच्छा का 
सत्कातिक ( 7रएा८त०६०४ ) विपय किसी वस्तु की ग्राप्ति हो सकता है पर 
झनन्‍त मे उस वस्तु को मी वह सुख़-ग्राति के लिए ही चाहता है। आप 
मेहनत करते है क्योंकि इच्छा हैं वी० ए० पास करने की पर वी० ए० पास 
झरना चाहते है नकरी के लिए और नौकरी चाहते है सुख के लिए। यही 
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हमारे सभी प्रयत्नो के लिए सत्य है। अतः हमारी इच्छा का अन्तिम विषय 
(पौध728 006०८ ) सुख ही है । 


सुख ही मनुब्य के कर्मा का स्वामाविक्र और सामान्य लक्ष्य है। जब 
किसी प्रकार का अभाव होता हैं तभी उस अमाव को हटाने की इच्छा 
उत्पन्न होती है और तत्र कोई कम होता हैं। अत सुख को छोड किसी 
अन्य वस्तु की इच्छा न हम करते हैँ न करही सकते हँ। झुख की भावना 
ही कर्मों का प्रेक होता है। मभनुप्य का सम्पूर्ण जीवन एकमात्र सु की 
ही ताला हे। वसे लोग जो दुख चाहते हैँ वो भी इसीलिए कि 
उसमें उन्हें सख मिलता है। प्रत्येक व्यक्ति उसी वस्तु को चाहता है जिस्से 
उसे सुख मिलने की आशा है। भत्ते ही उसे उस वस्तु से पीडे दुख मिल 
पर जब वह उसकी इच्छा करता है तो सुख प्राप्त करने के ही विचार से । 


उपयुक्त सिद्धान्त यथार्थ है और हमारा अठु॒भत्र ही उसका आधार है। 
अतः इसे अन्तर्निरीक्षण ध्वारा सिद्ध किया जा सक्रतगा है। आप अपनी 
इच्छाओं पर ही गौर करलें और देखें क्रि कभी भी आपउने सुख को छोड़ किसी 
अन्य वस्तु की इच्छा की है। 


मिल, वेन्थम आदि इस मत के समयेक हैं। वेन्थम ने कहा है कि प्रेकृति 
ने मनुष्य को दुख ओर सुख के साम्राज्य में रखा है। उसफ्रा एक्र ही लक्ष्य 
है सुख की पराप्न ओर दुख से विरक्लि। सुख और दुख ही व्यक्ति के कर्मों के 
प्रवर्तक हैं। मिल ने भी कहा है कि किपी वस्तु की इच्छा करना और उसे 
सुखप्रद पाना, किसी वस्तु व विरक्त होना ओर उसे दुखप्रद समझना दोनो 
पूरणत एक ही वातें हैँ। किसी वस्तु की इच्छा करना और उसे सुखग्रद नही 
पाना एक भौतिक और दार्शनिक असम्भावना है। इसक्रा निव्कर्ष यह हुआ कि 
मनुष्य सदेव सुख की इच्छा करता है। 


सारांश-(0) मनुष्य स्वभावत: सुख की कामना करता है। 
(7) सुख मनुष्य की इच्छा का स्थभाविक विषय है ! 
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(॥) इसकी परीक्षा अन्तर्निरीक्षण ढरा हो सकती है । 
(५) मिल और बेन्थस इसके समथक्र है । 


आलोचना:- 


( )-अह मत अमनोवेनानिक ( पाए5एटाए0०ट्टाप्यों ) है। मनुष्य 
अपने कर्मो के द्वारा किसी वस्तु की प्राति की इच्छा करता है। उस वस्तु 
के प्रात कर लेने के बाद ही खुख की अनुभूति होती है। इसलिए सुख 
टच्छाओ की तृति का परिणाम है। जब हमे प्यास लगती है तो हम 
पानी चाहते है, सुखानुभूति नहों। पानी मिल जाने के वाद उसके फलन्ञ 
स्वरूप सुख होता है। हमने ऐच्छिक किया का विश्लेषण करके भी देखा 
है कि हमे सबसे पहले किसी अभाव की भावना होती है, फिर उस अभाव की 
पूर्ति जिस वस्तु से होगी उसका विचार मन में आता है फिर संकल्प आदि होता 
हैं । जब इच्छित वस्तु को हम प्राप्त कर लेते हैं तव सुख मिलता है। भूख 
लगने पर हम भोजन की इच्छा करते हैं, सूखानुभूति की नहीं। अतः 

/ इस सत में स्थानान्तर दोप है ( ए9प्रद्वा70 6 ८27६ 06७०७ ४१8 ॥0586 ) । 
एच्छिक कर्म में, क्रम से, पहले वस्तु की इच्छा होती है तत्र सुख की अनु- 
भति। पर मनोवेज्ञानिक सुखवाद मे उल्नटा क्रम वतल्लाया गया है। इसलिए 
मनोगज्ञानिक दृष्टि से यह मत श्रातियुक्त है 


(7! ) जब हम किसी वस्तु की इच्छा करते हैं तो उस अवस्था में 
दुख प्रद और सुखग्रद, दोनो भावनाएं रहती हैँ--दुखप्रद भावना इसलिए 
कि अथी इच्छित वस्तु प्रात नहीं हुई हे और सुखप्रद इसलिए कि उस 
इच्छिव वस्तु से अभात्र के दूर हो जाने की आशा रहती है। पर 
इसका यह अथे नहीं है क्लि सुबातुवृति ही हमारे कर्मों का लक्ष्य है। 
जब कोड जहाज क्रिप्ती यात्रा पर जाता है तो उसमें कोयले की खपन्र होती 
रहती है पर इसका अर्य यह तो नहीं है कि कोयले की खपत ही यात्रा 
का लक्ष्य है। कोयला जहाज को गति प्रदान करता है पर उसरा लक्ष्य 
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होता है किसी स्थान प्र पहुचना । उसी प्रकार इच्छा के साथ सुख की भावना 
रहती है पर इच्छाओं का लक्ष्य सुखानुभति नहीं अपितु क्रिसी वस्तु की 
आति है। सुख की भावना कर्मों को गति प्रदान करती है, उसका लक्ष्य 
नहीं होता (([.९४5ए7७ 35 घी वेज़ाबण्रांल थाते ॥र6% 6 0 


द्रदाणा ) है 


(॥) कर्मों का लक्ष्य सुस्त-प्राप्ति होता हैः--इस कथन की मीमासा करने 
पर इसके अर्थ मे गइबडी मालूम होती है। हम कसा सुख चाहते हैं-- जो 
() वल्कालिक (7रा८्ता88७ फो००5प्रा०) हो अर्थात्‌ जिस समय हमारा 
कर्म हो रहा है. उसी वक्त सुख की अनुभूति हो या (7) भविष्य सुख (>पप्ा& 
9०295प८) अर्थात्‌ भ्रविष्य में खुख मिले या (7 सब मिज्ञा कर अन्त में 
झुख मिले । थअब्र हम इन तीनो विक्ल्पो पर विचार करें| 

(9) यह स्पष्ट है कि मनुष्य वहुधा वसा कर्म करता है जिससे वह जानता 
है कि अन्त में सुख नहीं मिलता, जेसे, शराव पीना, ध्रूश््तान आदि । पर यदि 
शेसा माना जाय कि शरात्र पीने के वक्त शरावी इस वात की कल्पना कर लेता 
है कि उसीसे उसे अन्त में सुख मिलेगा तो इसका अर्थ हुआ कि वह तत्कालिक 
सुख की इच्छा करता है । 

(0) पर ऐसा मानना भी भूल है कि कोई व्यक्ति प्रत्येक कम इसी विचार सें 
करता हे कि उससे उसे फौरन अर्थात्‌ जिस समय कम हो रहा है, सुख मिले॥ 
चहुधा हम भविष्य सुखानुभृति के लिए वत्त मान कष्ट का स्वागत करते हैं, जेसे, 
आपका परीक्षा पास करसे के लिए आज रात्रि भर जाग कर पढ़ना | ” 

(०) भविष्य सुख में सी हम उसे ही उनते है जो निकट्तम हैँ । निकटतम 
सुख ही शआकरप्नक होते है। इसका अर्थ यह हुआ कि सुख में भी चुनाव होता 
छे। सुख्र को चुनने में सुख ही केसे आधार हो सकता है ! कपडे के चुनाव में 
कड़े से मित्र, मूल्य, वनावट, टिंकाऊपन आदि आधार होते हैं । उसी प्रकार सुख 
के चुनाव का अर्थ ही है कि कोई उससे भिन्‍न वस्तु ही आधार होगा। अतः 
स्सुखानुभृति कर्मों का लच्य नहीं होता अपितु उससे भिन्न कोई अन्य लक्ष्य । 
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(४) मनोवेज्ञानिक सुखवाद में मुख के विचार (689 ० 9695प/०४ 
ओर संखप्रद-विचार ([0८35प76 व 069) के भेद को सममभने में भूल है । 
माता अपने पुत्र का कल्याण चाहती है। उसे पुत्र कल्याण के विचार में ही सुख 
मित्रता है पर इसका यह अर्थ नहीं है कि वह सुख चाहती है अर्थात्‌ पुत्र के 
कल्याण की इच्छा उसके सुख का विचार है। पुत्र-कल्याण का विचार सुखप्रद 
विचार है पर सुख का विचार नहीं। माता अपने पुत्र के कल्याण के लिंए प्रयत्न 
करती हैं। यदि यह पूछा जाय कि उसमें उसे सुख मिलता है या नहीं तो उत्तर 
होगा, हा, पर यदि यह पूछा जाय कि सुख के विचार से ही तो वह वेसा चाहती 
है तो उत्तर होगा, नही; कर्म करने के पहले उसे कभी सुख का विचार भी नहीं 
रहता सिवाय पुत्र कल्याण की इच्छा के। 


(४) सुख शब्द दयर्थक है। इसका रद अथ होता है तृप्ति की भावना 
अर्थात्‌ किसी इच्छित वस्तु के प्राप्त कर लेने के-वाद जौ सनन्‍्तोष की भावना 
होती है। इस अथ में सुख को मानव कर्मों का लक्ष्य अ्तलाना मनोवेज्ञानिक: 
दृष्टि से भूल है। सुख” शब्द ([0825ए८७) का दूसरा अर्थ है इच्छित वस्तु 
अर्थात्‌ सुख ठेनेवाली वस्तु । यदि इस अथ से इस शब्द का प्रयोग होता है तत्न 
यह ठीक तो है पर पुनरुक्ति मात्र है। यह इसलिए ठीक है कि मनुष्य जीवन में: 
सुखप्रद॒ वस्तुओं की ही इच्छा करता है। पर यदि यह कहा जाय कवि हम सुखो 
क इच्छा करते हैं तो यहाँ इसका अर्थ हुआ हम इच्छित वस्तु (सुखी) की 
इच्छा करते हैं। इच्छित वस्तु और इच्छा करना दोनों। एक ही हुआ अत- यह 
_नरथंक पुनरूक्ति है । 


(ए) सुखवाद में विरोधाभास (एथा2त05 )-यदिं यह मान भी 
लिया जाय कि मनुब्य के कर्मों का ल्ज् सुखानुभूति ही होता है तो भी उसे- 
ग़प्त करने का सत्रसे अच्छा तरीका है उसे भूल जाना । यदि हम सदा सुख को 
बिन्‍्ता करते रहें तो उसे प्राप्त करना दुभर हो जायगा । सुख की इच्छा जितनी 
बलतब्रती होती 28 ही अपने उहं श्य के लिए अथात्‌ सुखप्रदान करने में. 
चातक होती है ।“यदि मनुज्य ऋद्ध हो और वह यह जान ले कि क्द्ध: है तोः 
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उसका क्रोध घट जाता है । उसी प्रकार आप सुख की अनुभूति कर रहें हो और 
सदा इसीकी चेतना हो कि आप सुखी हैं तो सुख की भावना दव जायगी ४ 
जितना ही अधिक हम सुख को चाहते हैँ उतना ही कम वो हमें प्राप्त होता है 

““सुखानुभूति छाया की तरह है। आप छाया का पीछा करें उसे पकड नहीं 
पायेंगे क्योंकि वह वरावर आप के आगे रहेगा। आप उससे दूर भागने का 
प्रयत्न करें, वो आपके पीछे-पीछे आएगा । यही सुखवाद का विरोधाभास 
([7४900%) हैं। यदि पूर्ण रूप से सुख का अनुभव करना है तो आपको 
उस वस्तु की ओर ध्यान लगाय रहना होगा जिंससे सुख मिल रहा है । यद्धिः 
सुख की ही ओर ध्यान लगा दिया जाय तो उस वस्तु से ध्यान हट जायगा 
जिससे सुख प्राप्त हो रहा है “अत सख प्राप्त करने के लिए उससे कुछ मात्रा में/ 
उदासीन रहना आवश्यक है ४ थदि हम कोई फिल्म ढेख रहे हों और उससे। 
सुख की अनुभूति हो रही हो तो हमें उस फिल्म पर ही ध्यान ढेना चाहिए, 
उससे प्राप्त होनेवाले सुख पर नही । 

(2 ,मनो वेशानिक और नेतिक सूखवाद में कोई आवश्यक सम्बन्धा 
नहीं है ।“मनोवेज्ञानिक मत के अनुसार हम सदा सुखानुभूति की हीं इच्छा 
करते हैं और *“निंतिक सुखवाद के अनुसार सुखानुभूति की द्री इच्छा करना 
चाहिए । यदि हम सा सुख चाहते ही हैं तब यह कहने का क्या अथ है कि हमें: 
सुख को ही लक्ष्य वनाना चाहिए * 


दूसरी वात यह है क्रि यदि हम सुख चाहते है तो इससे यह निष्कर्फ 
नहीं निकज्ञता कि उसे ही हम लक्ष्य मानना चाहिए। यदि कोई व्यापार में, 
चोरवाजारी करता हो तो उसे यह नहों कहा जा सकता कि ऐसा ही करना 
चाहिए । जो इच्छा किया जाय वही इच्छा करने योग्य हो, यह आवश्यक नही 
है। इस न में दोप है । 

(शाा) मिल ने यह दिखलाया है कि किसी वस्तु की इच्छा करना और 
उसे सुखप्रद॒ पाना दोनों एक ही मानसिक अक्रिया हैं। इस वात की वह 
आत्म-चेतना के हारा परीक्षा कर लेने के लिए कहता है। पर यदि दोनों एक- 
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वही तथ्य हैं तो आत्मचतना के द्वारा इसकी परीक्षा केसे हो सकती हैं ? जब वे 
अलग-अलग मानसिक प्रक्रियाएँ नही हैं तो उनकी तुज्ञना कसे होगी * 


[खि] नेतिक सुखवाद्‌ [६&छांटर्श न९१०7ांशा) 


नेतिक सुखवाद के दो रूप है--स्वार्थभूलक सुखबाद (8057० 7600- 
व७7) और पराथमूलक सखवाद (#तपा5० '्ेतेठमाञ)। 


() स्वाथमूलक सुखबाद (६8०५ध६८ #7९व०ांजा) 


इस मत के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति को अधिकतम ( 828०४: ) निजी 
सुख (8057० ०४७०८) के लिए ही कर्म करना चाहिए। स्वार्थ सुखानु- 
भूति ही जीवन का चरम लक्ष्य होना चाहिए । 

व्यक्ति का निजी सुख ही, इसलिए, नतिक्र मापठरणड है। यदि किसी कम से 
हमें सबसे अधिक सूख की अनुभूति होती है तव वो कर्म शुभ (8000) है ओर 
-यदि हमे दुख की अनुभूति होती है तो अशुभ (020) । 

यह सिद्धान्त स्पष्ट रूप से हमें जीवन का मार्ग बतल्लाता है ।“ हमे अपने सबसे 
अधिक सू ख के लिए ही कर्म करना चाहिए। यदि केव्र॒ल्न यह वतलाया जाता कि 
अपने सूख के लिए कोई कर्म करना चाहिए तब कर्मों के चुनाव मे कठिनाई आ 
जाती क्योंकि किसी व्यक्ति को सूख तो अनेक वस्तुओं से मित्रता हैं। मान लें कि 
किसी मौके पर यह इन्द्र खडा हो जाय कि हम फिल्म शो ढेखें या दोस्त को 
'पार्टी में जायें तो चुनाव हम किसका करें! दोनो ही हमे स्‌ खग्नद हैं। इस मत 
के अनुसार हसे बसे कर्म को चुनना चाहिए जिसमे हमे सबसे अधिक्र सुख मिले। 
यहाँ हम विचार कर लें कि फिल्म शो मे अधिक सुख मिलेगा या दोस्त की पार्टी 
में ; इसलिए यह मत अस्पष्ट नहीं है । यह स्पष्ट रूप से शुभ कर्मों का निर्देश 
करता है । 

अब प्रश्न हैं कि क्रिस कर्म से अधिक सूख मिलेगा अर्थात्‌ सूख के 
प्यरिसाण (पृष्छा॥ा9 ) की गणना केसे हो? इस मत के अनुसार सुख के 
आरिमाण की तुलना करने मे साधारणत दो बातों को ठेखना चाहिए--- 
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४ीक्ता (॥7(८7/0५ ) और अप (0707200०॥ ) । किसी कर्म से 

कितनी तीज ( [72758 ) सुख की अनुभूति होती है और यह भावना कितनी 
देर के लिए रहेगी (0ध72४707), इसे जानकर हीं सूख का परिमाण निकालना 
चाहिए | इस प्रकार कर्मों से प्राप्त सखके परिमाण को जानकर जिसका परिमाण 
अधिक दो बसा ही करना चाहिए । न्‍ 

*-“४पर्नुक्त मत का आवार मनोवैज्ञानिक सूखबाद है । मनुष्य ख़भावतः 
सूख चाहता है अत. उसे अपने सूख के लिए ही प्रयन्न करना चाहिए। आप भल्ला 
तो जय भज्ञा । इसका सिद्धान्त है प्र्रेक् व्यक्ति अपने ही लिए ( >्थिएा 
076 0 जागइश )। 

वेसे विचारक जो समाज का कल्याण ही मानव धर्म मानते हैं वे इस मत 
के विरुद्ध आपत्ति कर सकते हैं। पर वास्तव में स्वारथभावना ही तो समाज का 
आधार है । व्यक्तियो ने निजी रक्षा के लिए समाज की स्थापना की है.। इस- 
लिए समाज की स्थायना के पीछे भी तो स्वराथ ही छिया हुआ है । ये समाज के 
विषय में सामाजिक समभौते का सिद्धान्त (50८9) (०78०: 77607) 
मानते हैं । 

इस मत के अनुसार वेसी भावनाएं, जेसे, सहाजुभूति, मित्रता आदि , जो 
स्वाथमूल॒क नहीं प्रतीत होती हैं वे भी जड मे स्वार्थभूनक हैं । दूसरे की भज्ञाई करने 
की प्रवृत्ति उस आशा से कि उससे अधिक भलाई अपनी होगी, सहानुभूति कहा 
जाता है। समात्र द्वारा प्राप्तफायदया ओर सुख को चेतना को मित्रता कहा 
जाता है। इसी प्रकार अन्य पराथयृत्चक ( 8]प्रणां॥॥0 ) भावनाओं का भी 
2 खा करने पर उनने स्वार्थ ही ड्िता मित्ञत्ा है। 
इस सिद्धान्त का आवब्रार अनुभवादी और ज्डवादी दृष्टिकोण 
हैँ $ इसके संस्थापक सीरनेक ( (शश्षाआं०5 )» एपीम्यूरीयूनस (>907र2»78) 
आदि हैं। ;॒ 

अब प्रश्न है कि सुख क्रिस प्रकार का हो ? एक शरात्री को शरात्र पीने 
में ही सख मिलता है, एक विद्वान को पुस्तक पढने में; तय जिस किसी कमे 
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से हमें सुख मिलता हो उसे ही करना चाहिए या निक्ृ्ट ( 87055 ) ओर उत्हृष्ठ 
( 7८7760 ) सुख में भेद मानना चाहिए” इसके सम्बन्ध में स्वाथमृलक 
सुखवाद मे दो मत मिलते हैं---निमृष्ट मत ( 87055 (9.० ) तथा उत्कृष्ट मत 
( 7207९0 (६४7७ ) । 5 


साराश:-- 


(7) अधिकतम स्वार्थ सुख ही जीवन का आदश है। 
(४ ) सुख के परिमाण से भेद होता है---तीत्रवा और अवधि में $ 
(7) समाज का निमाण स्वार्थ के कारण ही हुआ हैं । 
(४) सुख के शुण के विपय में दो मत है-उत्कृष्ठ ओर निऊृष्ट मत | 


निकृष्ट स्वाथमूलक सुखवाद 
( 5#055 ६४05णांट नि९त॑ठांआ ) 


प्राचीन काल मे सीरनेवासी...( (ग्रीस) अरीसटीपस ( +7509705 ) ने इस 
मत की संस्थापना की, इसलिये इसे सीरनेबाद ( (>शाध्गध्ाटाआ। ) भी कहा 
जाता है। इसके अनुसार व्यक्ति की निजी सुख-प्राति ही मानव जीवन का 
चरम उद्द श्य होना चाहिए। वेसे ही कर्म करें जिनसे आपको निजी सुख का 
अनुभव हो । ऐसा ही जीवन शुभ जीवन ( 8000 प्र ) है । 


इस मत के अनुसार सुखों में कोई गुणात्मक (१एथ।८४पए०) भेद नहीं 
होता । मदिरिापान से प्राप्त सुख और अध्ययन से प्राप्त सुख, दोनों एक 
समान हैं । किसी को उच्च और किसी को निम्नकोटि का नहीं माना जा 
सकता है । सभो सुख समान होते हैं । उनमे यदि भेद होता है तो केवल तीव्रता 
या मात्रा ( प्रॉश्याशा। ) या अवधि ( तैएा४धाणा ) में ( परिमाण में )। 
इसलिए क्‍्मों के चुनाव में यही ठेखना चाहिए कि उनसे कितनी मात्रा में और 
कितनी देर तक सखानुभूति होगी, न कि उनके गुण को । 


उपयु 6 ९ 
उपयुक्त मत के अनुसार सुख का मूल्य तीद्रता या मान्ना पर निभर है + 
अत. शारीरिक और मानसिक सुखों मे शारीरिक सुख हीं बाछनीय है क्योंकि 
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मानसिक सुखसे वो अधिक तीत्र होता है । मनुष्य को चाहिए कि वे शारीरिक 
सुख के लिए ही प्रश्न करें। यह सिद्धान्त, इसीलिए, निहृषट स्वार्थधाद (8055 
28097) या इन्द्रिय-तृप्तिवाद ( 9शा5प्रशाध ) कहा जाता है। 


थे अपने सिद्धान्त मे वर्तमान सुख का ही महत्व वतलाते हैं । भूत तो वीत 

चुका है, भविष्य संदिग्ध है, इसलिए यदि निश्चयता है तो वर्तमान की। 
मनुष्य आज स्वस्थ्य रहता है पर कलह उसकी झत्यु हो जाती है, जो आज राजा 
है कलह रंक हो जाता है। इसलिए वर्तमान पर ही हमारा अधिकार हे। 
भविष्य में अधिक सुख भोगने के लिए वर्तमान सुख को त्याग देना मूर्खता है । 
कहा भी गया है कि हाथ की एक चिडिया, म्लाडी की दो से कही अच्छी है?, 
क्योंकि काडी की विडिया मिलेगी या नहों यह निश्चित नहीं पर हाथ की चिड़िया 
के बारे मे सन्‍्देह नहीं है । अत* वर्तमान सुख का ही उपभोग करना चाहिए । 
ज्जीवन का प्रत्येक भविष्य , पल ले अनिश्चित है । अत- जीवन के प्रत्येक क्षण का 
उपभोग करना चाहिए । खाओ, पीमो और मौज उड़ाओ?” ( 7०६, पाए, 
27 986 707५ ) का सिद्धान्त ही धार्मिक जीवन की कुंजी है। इसलिए 
_ मुकरात की भाति बुद्धिमानी नहीं वल्कि वर्त्तमान क्षरिक्र खुख के लिए, बिना 
विचार किए किए, अपना उत्सग कर ढेना ही जीवन का सच्चा नियम है। 
«“भुकरात ने ज्ञान के प्रचार के लिए अपने को उत्सग कर दया था। यह उसकी 
मूर्खता थी । “ अविचारप्र्वक भावनामय जीवन व्यतीत करना ही सीरनेइकों 


का आदर है। हा 


वर्तमान युग में मेन्डेविज्ले और हेल्वेशियस इस मत के समर्थक हैं। 
मैन्डेविले का मत है क्लि मनुष्य अपन ही को केन््र मे रख कर कोई कर्म 
करता है। वह प्यार और घृणा, निजी स्वरा्थ के लिए ही करता है। 
अतः केव्रल स्वार्थ-प्रेम ही धर्म है। टेल्वेशिय्रस का भी यही मत है कि स्वाथ- 
ग्रेम ही जीवन का वास्तविक सांग है । भारतीय चार्वोक-दशन भी इसी मत 


न्क्मा प्रचारक है। 


२०६ प्रारम्मिक आचार-नशा््र 


सारांश-- 


(0) अरिस्टिपस के अनुसार अधिकतम स्वार्थ सुख ही जीवन का! 
चरम आदश हे | 

(0) कर्मो का यही मापदंड है। 

(॥) मुख में गुणात्मक भेद नही होता | इनसे केवल परिमाण 
का भेद है--तीत्रता और अवधि से । इसलिए शारीरिक सुख मान- 
सिक सुख से श्रेष्ठ है। 

(7) भूत दीत चुका, भविष्य अनिश्चित है, अत: वत्तेसान' 
का ही पूर्ण उपभोग करना चाहिए | 

(ए) खाओ, पीओ और मौज उड़ाओ, यही इस सत का मूल 

मन्त्र है । 

_ (07) वत्तेमाच काल से मेंन्डेविलि ओर हल्वेशियस इस सत 
के समथेक है। 


उत्कृष्ट स्वा्थमूलक सुरवबाद (छतालत ६2०566 #९६०7४५१7)' 


इस मत के सस्थापक प्राचीन काल के एपिक्यूरस हैं । इसलिए इसे एपिक्यूरवाद 
( हम ) भी कहा जाता है। इसके अनुसार भी स्वार्थ-सुख 
ही धर्म है और प्रत्येक व्यक्ति का कर्तव्य है निजी सुख के लिए कर्म करना । 
उसे चाहिए कि वह अपने जीवन को» सुखी वनाए और इपीके हेतु कोई कर्म 
करे। सुख का वास्तविक अर्थ है समस्त मानसिक्र और शारीरिक कष्टो 
का अभाव | यहठि शरीर मे नहीं पर मन में भी दुख रहा तो उसे सच्चा 
सुख नहीं कहा जा सकता है । 
सच्चे सुख की प्राप्ति के लिए बुद्धि ( २७०७०॥ ) ही पथ-प्रदशक है । विना 
बुद्धि की सहायता के हम अपना लक्ष्य नहीं प्राप्त कर सकते हैं। भावनाएं हमे 


किक 


अन्यकूप मे ले जाती हैँ। उनकी तृप्ति से सुख तो मिलता है पर ज्षणिक ॥ 
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मानले कि परीक्षा के समय क्रिसी विद्रार्थी को इच्छा होती है फिल्म ठेखने 
की । यदि उस ट्च्छा की प्रति हम करते हें तो क्षणिक्र तत्कालिक सुख तो; 
मिलता है पर हम फेल कर जाते है यथा कम नम्बर आता है अर्थात पीछे- 
दुख मिलता है। जीवन का ध्येय कणिक सुख प्राप्त करना नहीं अपितु 
सुखी जीवन व्यतीत करना है। सुखी जीवन भावनाओं की तृप्ति से नहों, 
विचार हारा मिल सकता हैं। इसलिए वुद्धि का निदेश सुखी जीवन के लिए 
आवश्यक हैं। यदि क्षशिक्र सख के पीछे मनुष्य लगा रहें तो उसे सुख की 
जगह पर दुख होगा ।“सखिए भविष्य सुख के लिए वतमान सुख का परित्याग 
228 आवश्यक है अन्यथा हम अपना उहंश्य सुख-प्राप्तिः ही गवा बंठगे । 
ही इस मत में और अरीस्टीपस के मत मे भेद है । 


श््ु 

सुख भी दो प्रकार का होता है, ताकि (0077) और बौद्धिक (7707-- 
9) । निजी सख ही जब मनुष्य के जीवन का लक्ष्य हे तो उसे हम शारीरिक 
सुख के द्वारा प्राप्त नहीं' कर सकते। वोद्धिक सुख या सनन्‍्तोष ही वास्तविक 
सुख है। भौतिक सुख का परिणाम अधिकतर दुख ही होता है और साथ- 
साथ उसका अविक समय तक उपभोग नहीं क्रिया जा सकता है। बौद्धिक 
सुख शुद्ध होता है और अधिक समय तक उसका उपभोग होता हैक । >इसल्ि 
वौड्धिक सुख प्राप्त करना ही मनुष्य का लक्ष्य होना चाहिए। “जब सुख ही 
जीवन का '्येय बतलाया जाता है तो वेसा सुख नहीं जो दुराचार से प्राप्त हो 
अर्थात्‌ किसी व्यसिचारी का सुख नहीं अवितु शरीर का डहुखो से छुटकारा 
और मन का चिन्ताओ से । शान्तिप्रणं, विरामयुक्त और शुभ संक्रल्पयुक्त जीवन 
ही सबसे सुखी जीवन है। उपयुक्त विचार के कारण ही इसे उत्कुए (२०- 
प्र८0) मत कहा गया है । 


जैसी कल्पना ऊपर की गई है वसा जीवन तो तभी हो सकता है जब 
कम से कम इच्छाएं उत्नन्न हो। जितनी अधिक इच्छा होती है उत्तना ही 
असनन्‍्तोष होता है। असन्तोष से सानसिक्र कष्ट होता है। अत इस कष्ट 
को हटने के लिए इच्छाओं का हटाना आवश्यक है। ऐसा सन्तोष (००४-- 


ल्‍चिण्स प्रारम्भिक आचार-शास्तर 
ईशाप्राशा) से ही सम्भव है। सुख-दु.ख के प्रति उदासीनता का भाव अपनाने 
से ही ऐसा सम्भव है। अत" इस मत के अनुसार सन्तोषपृण जीवन ही सबसे 
वत्तम जीवन है । 
_ एक्क्यिरस ने कम का चार नियम वतलाया हैं: 
()) वसा सख अपनाना चाहिए जिससे डुख की उत्पत्ति न हो । 
(॥) बसे दुख का त्याग करना चाहिए जिससे सुख की उत्पत्ति नो 


(!॥) वसे सख का त्याग करना चाहिए जिससे अधिक सुख प्राप्त करन में 
यावा पड़ जाय । 


(४) बसे दुख की अपनाना चाहिए जिससे अधिक दुख का निवारण 
हो जाय । 


साराश-- 

(0) एपियुकरस के अनुसार अधिऋतस स्वार्थ सुख ही सनुष्य के 
जीवन का परम आदशं हें। 

(॥) यह आदर्श बुद्धि के नियंत्रण से ही प्राप्त हो सकता हैं । 

(70) वबुद्धि ही सच्चा सागे वता सकती हैँ जिससे शरीर से कष्ट 
न हो ओर सन चिन्ताओ से मुक्त हो। 

09) मानसिक्र सुख शारारिक सुख से श्र प है । 


(९) सन्तोपपृ७क जीवन व्यतीत करन से ही सुख श्राप्त हो 
खकता है। 


स्वाये सखचाद क्री आलोचना[--- 


(0 सनोब्जानिक सुखबाद ही स्वार्थ सखब्राद का 


आधार हू । मनुष्य 
स्पभावत अपने रे 


लिए कम क्ता है, अत न्वाश्रं सख ही जीवन का चरम 


लद्य मानना चाहिए । पर हमने पतले ही दसकी मीमासा की है कि मनौबजानिक 
नग्ध्वद अमनोवज्ञानत है । 


मरुप्य के क्मों का लच्य सुख नहीं अपिनु किसी 
जस्तु यो प्राप्त फरना होता है * 


न 


्ँ 
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(7) अदा आओ जडवाद भी इस मत की आघारशिलाए' हैं। अनुभव 
द्वारा ऐसा प्रतीत होता है कि मनुष्य अधिकतर अपने स्वार्थ के लिए ही कर्म करता 
है, अत यह धारणा स्थिर की गई है कि स्वाथ-हित में ही परम कल्याण है। 
जडबाद भी इस मत को पुष्ट करता हैं। जडवाद के अनुसार ऊड पढाथ 
ही मूल हव्य है अत आत्मा आदि बौद्धिक पढार्थ भी जड ही है। मृत्यु के वाद 
शरीर के साथ आत्मा आदि का भी नाश हो जाता है। इसलिए मनृप्य का 
धम्म है कि इसी जीवन में अधिक से अधिक स्वार्थ सुख प्राप्त कर ले । पर अनुभवव्राद 
आर जडवाद दोनों मत सर्रमान्य नहीं हैं, अत उनके आधार पर स्थापित स्वार्थ 
वादी सिद्धान्त भी दोपो से वंचित नहीं है । 


(॥) सुखवाद का विरोधाभास (एशा2005)---इस मत में भी विरोधाभास 
है। जितना अधिक मनुष्य स्वार्थ सुख की चेष्टा करता है उतना ही वह उससे 
दूर रहता है । 

(५) स्वार्थ मुखवाद मनुष्य को स्वभावत. स्वार्थपरायण मान लेता है । 
पर वास्तव में ऐसी बात नहीं है। मनुष्य से स्व्राथ की भावना है पर साथ-साथ 
परांथ की भावना भी। यदि उसमे परा्थ की भावना का सवेथा अभाव होता 
तब परोपकार की प्रब्ृन्ति का जन्म उसमे कहां से होता * माता अपने पुत्र के 
लिए, ठेश-प्रेमी देश के लिए अपना जीवन_ न्योछावर कर इेते हैं, केवल 
स्वार्थ के लिए नहीं बल्कि परमा्थ के लिए भी। यह सत्य है कि स्वार्थ की 
भावना सभी मनुष्य से आवश्यक है पर परार्थ की भावना भी समरूप से 
आवश्यक है। दोनों की समान सत्ता है । हि है 

(४) इस मत के अनुसार समाज और व्यक्ति में यात्रिक सम्बन्ध है। 
व्यक्ति समाज से स्वतंत्र माना गया है और विचार किया गया है कि उसने 
स्वार्थ-दित के लिए समाज का निर्माण कियां है। पर व्यक्ति समाज से स्वतंत्र 
नहों है| उनमें अन्योनाश्रय सम्बन्ध है। व्यक्ति अपने नेंतिक आदर्शों की पूर्ति 
समाज में ही करता है। दसरी बात यह है कि समाज के निर्माण का सिद्धान्त 

भी दोषपूर है। मनुष्य के इतिहास में ऐसी कोई अवस्था का प्रमाण नहीं 
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(४) यह सत्य है कि मनुष्य को थार्मिक कर्मो से सुख मिलता है पर 
शामिक कर्म सुख के विचार से श्रेरित नहीं होते। इसलिए भावना का नेंतिक 
जीवन में महत्व रहने पर भी, ब्रही जीवन का लक्ष्य नहीं हो सकता । 


(0) पराथमूलक सुखबाद 


( 4छपांड(८ट 9# एप०८इवॉ5पाट निराशा ) 


2 लीन काल का आचार-सम्बन्धी दृष्टिकोण अधिकतर पराश्थवादी है। 

यदि मनुष्य अपना जीवन स्वार्थ सुख के लिए ही व्यतीत करे तो वह पशुओं से 
पमित्र नहीं रहेगा। अत- इस सत के अलुसार सावजनिक (०7ए८58)) सुख 
अर्थात्‌ सम्प्र मानव जाति का अधिकतक सुख प्राप्त करना ही मनुष्य के जीवन 
का चरम ल़च्य होना चाहिए । मनुष्य को ऐसा कम करना चाहिए कि उससे 
सम्पूर्ण मानव जाति क्रो अधिक से अधिक सुख मिले। यदि सम्पूर्ण मानव जाति 
नो किसी कर्म से सुख मिलना सम्भव नहीं हो तो अधिक से अधिक व्यक्षियों 
को सुख मिले, यही ध्येय हौना चाहिए । “अत इनके अनुसार अधिकतम 
व्यक्तियों का अधिकतम सुख (8४६४६ 97885 ० (॥6 872४(६६४८ 
उअपण्ा7०), ह्ी. जीवन का चरम आदश होना चाहिए। इसका अथ यह है 
कि यदि हमे कम व्यक्तियों का अधिकतम सुख' और “आँधघकतम व्यक्तियों के 
कम सुख” -में चुनाव करना हो तो “अधिकतम व्यक्लियों का सुख ही चुनना 
चाहिए। यहाँ व्यक्तियों की संख्या का ही ध्यान रखना आवश्यक है । हमे यह 
उेखना चाहिए कि हमारे कर्मों से कितने व्यक्तियों को सख मिला न कि कितना 
(६(2प्व्गाए7) सुख मिला । 


वैसे कर्म जिनसे सामान्य सुख मिलता हो, शुभ है और वे जिनसे अधिकतम 
व्यक्तियों को दुख, अशुभ हैं। अत 'सर्माष्टि का अधिकतम सुख? का आदर्श ही 
चरम नेतिक सापदड है । सीलिए इस मत को परार्थवाटी सुख वाद कहा जाता 
हु। इसे | कब विंद्ानों ने उपयोगिताबाद ( पराध्षिएशागाब्ा) ) भी कहा 
डै क्योकि इस मत का लक्ष्य है मानव-ऋल्याण या उपयोग । पर कुछ विद्वानों 


२१२ प्रराम्मिक शआचोर-शा्ने 


ने इस नाम में आपत्ति की है। उन्होंने बतलाया है कि सुख मे ही वास्तविक 
उपयोग ((70॥79) नहीं हैँ ओर इसमे समष्टि का मुख ही जीव्रन का लय, 
माना गया है इसीलिए इसे उपयोगिताबाद कहना उपयुक्त नहीं होगा । 


संक्तेपय मे इस वाद का सिद्धान्त है “प्रत्येक सब के लिए (280१ 0०7७ ०) 
था) ४मिल, वेंथम, सीजवीक आदि इस मत के समथक हैं। मनुष्य को 
सावंजनिक हित के लिए क्यों कम करना चाहिए इसके लिए उन्होंने प्रमाण भी 
दिया है। उन प्रमाणो को आगे विचारा जायगा । 

अब दसरा प्रश्न है कि केसे सुख का अनुभव मनुष्य का लक्ष्य होना चाहिए £ 
सुख का मृल्याकन केसे हो ? इसके सम्बन्ध मे पराथथवादी सुखबाद में दो मत 
मिलते हैं--वैंथम और मिल के । वेथम के अनुसार सुख में गुणात्मक ((203- 
॥0४7ए८) भेद नहीं है। हर प्रकार की सुखानुभूति गुण की दृष्टि से समान 
ह। इसोलिए इस मत को निकट पराथवादी चुखबाद ((>095 0570 
47९600०7097) कहा गया है। “मिल न छुख के गुण मे भेढ माना है । अतः 
उसके मत को उत्क्र्ष्ट पराथवादी सुखबाद (रि॥८त पा स्रि४९०- 
गाद7) कहा जाता हैं । 

सारांश :-- 


(0) व्यक्ति-विशेष का सुख नहीं, समष्टि का अधिकतम सुख 
जोबन का आदर्श है। 


(00) सुख की कोटि के विषय में दो मत हैं--डल्कृष्ट और 
निकृष्ट विचार | 


रा 


निक्ृष्ट परा्थवाद (57055 &6/0ा5॥7) 
वेंथम का मत--वेंथम का मत पराथवादी (श0णन्ताटे है, अतः अधिक- 
त्तम व्यक्तियों का अधिकतम सुख” ही जीवन का चरम' आदर्श वबतलाया गया है * 


हू र जिससे कक, 4 ७० 
मनुष्य को ऐसा कर्म करना चाहिए जिससे अधिकतम व्यक्तियों को सुख का 
अनुभव हो। 
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बेयम सुख में गुणात्मक भेद नहीं मानता है। यदि तास खेलने में ही 
अधिक व्यक्तेयों को सुख मिलता हो तो उस सुख को निम्न श्रेणी का नहीं 
साना जा सकता है। एक सुख गुण की दृष्टि से क्रिपो अन्य सुख के समान 
होता है । बच्चों का खेन्न और कविता-पराठ गुण की दृष्टि से समान हैं । उसने सुख 
में केव्त परिमाण-मेद ( (2णधएध्वाए2 ता(शि&7०2 ) माना है। सुख 
का एक ही मापठड़ है परिभाण (2प्शतए ) । कर्मों के चुनाव में केव्रल 
इनना ही देखता चाहेए कि उससे क्रिउनी मात्रा मे सुख मिल्षता है, क्रिस प्रकार 
था कोटि का सुख है, यह नहीं । 


सुत्च के परिमाण को मायने के लिए बे थन ने सात बातें बतलाया हैं-: 
( तीत्रणा (एशाशा५), (7) व्यापकता (& शाञए), (ए) उत्पादकता 
६(2८0574 09), (९) शुद्धता (एपापज), (ए) अवधि (प्राध्धा07), (शा) 
िकटता ([॥0डराए॥7५) ओर (प्पा) अत दिघता (०४४४॥४०) | दो सुख यदि 
सनान ह और एक दूसरे से अधिक तीव्र हो तो वही श्रेष्ठ है। तीव्रता के साथ- 
साथ व्याप्कता का भी ध्यान रखना चाहिए। वह रुख जो अधिक व्यापक हो वहीं 
चवरणाय है। उत्पादवता उस झुख में है जिसुसे अन्य सुखें। की उपपति हो ४ 
उतवादक खख अ्रनुत्पादक सुख से श्रेष्ठ हे । शुद्धता का यहाँ अर्थ है उच्च कोटि 
का खुख नहीं अपितु जो दुख से व्याप्त नहीं हो। वेधा खुख जिसमे दुख मिश्रित 
नहीं हो वह दुख-व्याप्त खुखों से श्रेष्ठ हे। सुख जितना स्थायी हो उतना ही श्रेष्ठ 
दै। निकटस्थ सुख दूरस्थ सुखों से श्रेष्ठ है। इसके अतिरिक्त वह सुख, जो 
चनिश्वत हो, अनिश्चित खुख से वाछ्तीय है। इन सात विशेषताओं के आधार 
पर हो क्रियाओ को शुभ या अशुभ कहा जा सकता है। सुख दुख के मूल्य के 
ये ही सात नाप (वागाशाछ८75) हैं। इसे सुखबादी परिगणना (!600- 
ग्राजत।० ०० ०णोए७) कहा गया है । 


उपयुक्त परिगणना से यह नहीं समझना चाहिए क्रि बेन्थम ने समष्टि का 
ड्यान नहीं रखा है । इसमे व्याउकता भी एक मुख्य विशेषता है। वेसे सुखों 
की चुनना चाहिए जो व्यापक्र हों। इसी विशेषता के कारण बेन्थम का मत 


की 
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स्वाथवादी मत से भिन्‍न है। इसके अतिरिक्त परिसाण के विपय से तो उसका 
विचार स्वाथवादी विचार से अधिक भिन्न नहीं है। उसने कहा है कि सुख और 
इुख को तौल लें और जिसका पतरा भारी हो उसीसे कर्मों के शुभ-अशुभ होने 
का निश्चय होगा । तौलने का अर्थ है परिमाण की गणएता करना । परिमाण ही 
झुख का मूल्य-निर्धारक हैं। चूंकि वेन्थम ने सुखों मे गुण की दृष्टि से छोई भेद 
नहीं माना है इसलिए उनके मत्र को निक्ृष्ट ( 87055 0 इशा5पशराआा८ ) 
साना गया है। 


नी 


/ चेन्चम के पराथवाद का आधार मनोवैज्ञानिक सखवाद है। उसने कहा है 
कि अकृति ने मनुष्य को सूख और दुख के. शासन में रखा है। हमारे सभी 
विचार या स'कल्प उसी के कारण होते हैं। सुख लाभ और इुख से मुक्त होने 
के लिए ही मनुष्य सभी कर्म करता है। स ख-दख हो मनुष्य के कर्मों के निर्यायकः 
है! इसलिए मनुष्य के जीवन का चरम लक्ष्य सख-प्राप्ति ही होना चाहिए 
पर यदि सभी मनुष्य अपने निजी सूख के लिए ही- कर्म करें तो उन्हें कमी भी! 
सू.ख॒ नहीं मिल सक्रता । मन॒ब्य स्रभावत स्वार्थवादी होता है। वह जितना भी 
कम करता है स्वाथ के ही हेतु। उसने कहा है कि कोई आदमी अपनी कानी 
उ गली भी हटाने का कष्ट नहीं करता जबतक उसे इस बात का पता नहीं हो 
जाय कि वसा करने से उसे सुख मिलेगा । हर एक की गिनती एक है, एक सेः 
अधिक किसी की नहीं ( >एछाए छ9009 48 ६0 ८0प7: छा 076, धाते 
70 9007 (0 79086 शा7 06786 )। मनुष्य की पराथवूलक भावनाओं! 
के जड मे स्वाथ ही छिपा रहता है। पर मनुष्ण यदि केवज्ञ स्वार्थी हो जाय तोः 
उसे स्वाथ सुख प्राप्त नही हो सक्रता। अत स्वार्थ की सिद्धि के लिए ही उसे 


ह 5 5५ ए 
परोपकारी होना आवश्यक है। इसलिए वेन्थम ने परार्थत्राद का समथ्थन्‍्त 
किया है । 


अत्र प्रश्न हैं कि यदि मनुष्य स््रमात्र से ही स्व्रार्थी है तो दमरो के सख के 
हित कम करने के लिए क्यो वाभ्य होता है? अपने निज्ञी सख के लिए हैंड 
केवल वह कर्म करे तो क्यों उस्ते उसके लक्ष्य की पि।द्धे नहों होगी? कोन सी 
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प्रेरणा हमारी पराश्रभावना को प्रेरित करती है ? वेन्थम ने इसका चार मुख्य 
कारण वतलाया है। इन्हें नेंतिक आदेश ( 7०3] ४8॥00075 ) कहा जाता 
है। 5 ये हैं, (0) प्राकृतिक (7४ए3)), ॥) सामाजिक (500७०), (77) 
रामनेतिक (जाए८ग) और (ए धामिक्र्‌ ,(28075) । इन्हीं के कारण 
मरुष्य स्तरार्थी होते हुए भी परार्थत्राठी कर्मा को करने के लिए वाध्य होता है । 
स्वास्थ्य के नियमों का अतिक्रमण करने से स्वास्थ्य खराप् हो जाने की सम्भावना 
रहती है । इसी भय से स्वास्थ्य के नियमों का पालन क्रिया जाता हैं। यही 
प्राकृतिक आदेश (5267०) है । समाज के अपने नियम होते हैं। उनका 
उल्लंघन करने से समाज जाति-बहिष्कार के रूप में हम दंडिव करती है। इस 
भय से समाज के छ्वित कर्म किए जाते हैं। राज्य के भी नियम हैं। उनके 
उल्लंघन से भी दंड मिज्ञता है। अत राजनेतिक नियमों का इसी कारण से 
पालन क्रिया जाता है। धर्म हमे सेत्रा ब्रत्ति का आठेश ठेता है। इस नियम के 
पालक को स््र० और उल्लंघन करनेवाले को नरक का कष्ट भोगना पडता हैं। 
इस डर से हम वार्मिक नियमों को अर्थात्‌ परोपकार के कार्य करते हैं । ये 
चारो वाह्य आदेश ( 6:८7०० 5०70०7075 ) हैं। येही हमे पराथ्थवादी 
चनने को वाध्य करते हैँ । 


सारांश :--- 


(4) वेन्थम के अनु खार अविकतम ठण्यक्तियों का अधिकतम 
सुख ही जीवन का आदश है । 


(7) सुख मे केवल परिमाण का भेद्र होता है, गुण का नही। 


है बॉबने की क्रिया,” जिससे मनुशस्य वतन महसृस करता है या वह जिससे कोई 
चीज पवित्र तथा वास्य होती है? । शत नेतिह आदेश ( ०0-४०) 5५००७०६०७ ) 
का अथ हुआ वे डक्तियाँ जिनके कारण हमे कोई कर्म करने के लिए वाश्यता की 
भावना होती है । नेतिक कर्मों के आचरण में सुख-दुख की भावना प्रेरणा ३ है । 
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(7) परिमाण सापने मे सात बातो को याद रखना चाहिए, 
तीत्रता, अचधि, व्यापकता, शुद्धता, उत्पादकता, असंदिग्धता और 
निक्टता । सुख ओर दुख को तोल ले ओर जिस ओ<९ पतरा भारी 
हो बसा ही निर्णय करे । 


(५) वेन्थम के मत का आधार है मनोवैज्ञानिक सुखबाद। 

ही है ए /४< छ क्तियो 

मनुष्य स्वभाव से स्वार्थी होता है। पराथ की ओर बह वाह्य शक्तियो 
के कारण ही प्रेरित होता है । 





हमे किसी वाह्य आदेश से ही नतिक कर्मों की ओर भझ्ुकाव हो सकता 
है या अपने स्वभाव के कारण भी। अतः नतिक आदेश दो 
प्रकारा के माने गए हैं, (0) वाह्य और (॥) आन्तरिक। द्रड 
ओऔर पुरस्कार का भय और प्रलोमन ही चाह्य आदेश है। 
ये आद्श चार हैं- प्राकृतिक, सामाजिक, राजनतिक और धार्मिक । आन्तरिक 
आदेश है मनुष्य की प्राकृतिक सामाजिक भावना । मसलुग्य अयने स्व्रभाव में इसी 
तत्त के कारण अन्य व्यक्तियों का सुख चाहता है ( बेन्थम ने केवल वाद्य 
आहदेशो को ही कार्य की प्रेरणा माना है ।“पर मिल ने उसकी आलोचना करते 
हुए आन्तरिक आदेश का उल्लेख फ्िया है और उसे ही वास्तविक आदेश 
माना है 


४ प्र वितरण के लिए मिल का विचार और उसकी आलोचना देखें । 
वास्तव में वाह्य और आन्तरिक आइठेशो का भेद न्‍्यायस'गत नहीं है। 
एक दृष्टि से सनी आडेश वाद्य हैं क्योकि वे मनुष्य की वास्तविक प्रकृति से उत्पन्न 
नहीं होते और दूपरी दृष्टि से वे सभी आन्तरिक हैं, क्योकि उनसे सुख-दुख की 
भावना उत्पन्न होने से ही कर्म की प्रेरणा मिलती हैं। 
_ नतिकता के लिए आदेश नहीं स'करुप-स्वातंत्रय आवश्यक है । 
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(ए) बाह्य शक्तियां, जिनके भ्रय से मनुष्य पराथी होता है, चार 
हैं--.प्राकृतिक, सामाजिक, राजनैतिक ओर धार्मिक । 


उत्कृष्ट पराथवादी सुखबाद 
एरि९शाा९ए० 4(९०प्रांइधं८07 (वार2/५३5६८ ९७०7५) 


मिल का उपयोगितात्राद ( शा एंपथाधिओआ॥ )--मिल्ल का मत 
सुखवबादी है, अत उसके अनुसार कोई कर्म उसी अलुपात में उचित है 
जिस अठुपात में उसते आनन्द की और उतना ही अनुचित जितना उससे 
डुख की उत्पत्ति होती है ।7“आन+द का अर्थ है सुख ओर दुख का अभाव और 
डुख का शअ्रथ है सुख का अभाव । सुख-प्राति और दुखनिवारण ही वाछनीय 
लक्ष्य हैँ। “आनन्द या सुख मानव करों का एक्रमात्र उद्दश्य है। यही 
एकमात्र वाद्दनीय -आदश है जिसे जीवन का चरम लक्ष्य बनाया जा सकता 
है। दुनिया की अन्य वस्तुए' इसी लक्ष्य को प्राप्त करने के लिए साधन के 
रूप में वाद्नीय हैं। स्वास्थ्य, आदर, रूपया आदि सभी इसी चरम आदरों 
(आनन्द या सुख ) के साधन हैं। उनका स्वत कोई मूल्य नहीं है। 
इसलिए कोई कर्म तभी उचित है जब उससे दुख से अ्रधिक सुख का और तभी 
अनुचित जब सुख से अधिक दुख का अनुभव होता है! उचित, सुख का 
आर अनुचित, दुख का कारण है । 


22 ले के सुखबाद का आधार मनोवेजानिक सुखवाद है। उसके अनुसार 
किपती वस्तु की इच्छा करना और उसे सुखकर पाना एक ही तथ्य हैं। 
मनुब्य स्वभावत सुखातुभूति की इच्छा करता है। इसी के आधार पर उसने 
अपने नेतिक सुखवाद की परिकल्पना निःक्रष रूप में श्रनुमान किया है। हम 
सदेव सुश्न को इच्छा करते हैं अअ खुघ हो इच्छतीय (इच्छा करने के योग्य ) 
है। इसका प्रमाण यू' हे. कोई वस्तु दृश्य है इसका एक्रम्ात्र कारण है कि 
दृ स्पष्ट देखा जाता है; कोई शब्द सुनाई पड़ती है इसका कारण है कि 
उसे लोग सुनते हैं, अतः कोई वस्तु इच्चुनीय अर्थात्‌ वाहनीय है इसका 
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कारण है कि लोग उसकी इच्छा करते हैं। सब लोग सुख की ही इच्छा करते 
हैं, अत. मुख ही वाइनीय है । 
साराश यह हुआ क्रि मनुष्य स्वभावतः सुख की कामना करता है । अतः 
छुख ही मनुष्य के जीवन का परम आदर्श होना चाहिए ।”“यही क्यों का चरम 
नेतिक मापदंड है। कोई कर्म तभी उचित है जब उससे सुख और अनुचित 
>ब दुख का अनुभव होता है। यहा तक तो मिल का मत चुखवादी मत हुआ १ 
“ थेन्थम और अन्य सुखवादी भी इसी मत के समर्थक हैँ । 
मिल का सुखवाद परार्थवादी ( ४|प्रप्राहा८ ) है। वेन्थम की भाति उसने 
भी सामान्य या सार्वजनिक सुख को जीवन का परम आदर्श माना है, स्वार्थ सुख 
को नहीं। कर्ता का अधिकतम सुख नहीं अपितु सब मिलाकर सुख वी 
अधिकतम मात्रा ही मापदंड मानना चाहिए। उसने बतलाया है कि तुम्हें वही 
करना चाहिए जो तुम चाहो क्वि अन्य लोग तुम्हारे साथ करें और अपने पड़ोसी को 
अपने समान प्यार करना ही नेंतिक आदर्श होना चाहिए। अपने और अन्य के 
सुख में चुनाव करना हो तो निरपेत्न रूप से विचार करना चाहिए । साराश यह्द 
हुआ कि मनुष्य को ऐसा कर्म करना चाहिए जिससे अधिक्रतम व्यक्तियों को 
अधिकतम सुख मिले । इसलिए इस मत को परार्थवाद या उपयोगिताबाद भी 
कहा जाता है। यहा तक मिल का मत बेन्म के मत के समकक्ष है। 
/ वेन्थम ने पराथ्रवाद के लिए कोई तार्किक प्रमाण नहीं विया था पर मिल ने उसके 
लिए तार्किक युक्ति ठी है। उसने बतलाया है क्रि सामान्य सुख क्यों बांछनीय 
है इसका कोई कारण नहीं बताया जा सकता सिवाय इसके क्रि प्रत्येक्त व्यक्ति 
अपना निजी सुख चाहता हैँ अत सामान्य सुख वाछुनीय है। उसकी 
युक्तियू है। 
खुख हितकर है, 
!, अल्ेक व्यक्ति का सुख उसका हित है। 
अथात्‌ क का खुख क के लिए हितकारी है: ख का सुख ख के लिए; रह 
का मुख गे के लिए 
( अब ठोनों ओर योग कर दे ) 


५ 
ज्न्म्ना 
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“- (क+ख+ग+घ+”” का सुख ) सामान्य सुख ( क+ ख+ग + 
घ+ के लिए ) सब व्यक्तियों के समूह का हित है । 


नेतिक निर्देश ( ५87700078 ० 7029 )--अब प्रग्न है. क्लि यदि 
मनुष्य स्वभावत*ः सुख की कामना करता हे और उसका हिंत निजी सुख में 
ही है तब (0) पराथ की भावना उदय कंसे होती है? और (/) यदि 
इस प्रकार की भावना उदय भी हो तो परोपकार के लिए हम वाध्य 
क्‍यों होते हैं 
>“मिल ने वतलाया है कि परार्थ का जन्म और विक्रासः स्त्रार्थी से होता 
है। मनुष्य आरम्भ में स्वर्थी होता है, पर दूसरों के दुखों को वह इसलिए दूर 
करता है कि इससे उसका अपना ठुख दूर होता है। इस प्रकार अन्य की 
सहायता या उन्हें सुख ढेना साधन है अपने सुख का। पर ऐसा कमे करते 
करते हमारी रूचि पावन में ही प्रतात्त हो जाती है और साधन अर्थात्‌ दूसरो का 
उपकार ही लक्ष्य हो जाता है। यह मनोवेज्ञानिक सिद्धान्त हचि का स्थानान्तर ४ 
( 0973672706 ० प्रांशा&56 9 से सिंद्ध होता है। इस प्रकार स्वार्थ 
से ही पराथ-भावना का उदय होता है। पर हम ऐसे कम के लिए वाध्य: 
क्यों होते हैं 

मित्र ने बेन्चन की भाति चार बाद्य आदेशों को माना है जिसके कारण हम 
परोपक्रार के लिए वान्य होते हँ--() प्राकृतिक ( 7-प० ), (॥) सामाजिक 
(5009), (हा) राजनेंतेक (72प0०3|) ओर (7९) घार्मिक्र (008075) + 
यही चार वाद्य शक्तिप्रा है जिनक्रे कारण मनुत्य नतिंक्रा अर्थात्‌ परोपकरारः 
के लिए वाम्य होता हे--स्वास्थ्य खराब होने का भय, सामाजिक दसड का भय, 
राजनेतिक दाड का भग्र और नरक्क के कष्टों का भग्र । पर उसने वतल्लाया है 
कि यदि इन चार वाद्य अछियों के कारण हो मनुष्य परोपक्रार करता है तोः 
वास्तव में वह स्वार्यो है ओर उसी के लिए ऐसा कर रहा है। अत मिल ने 
इन चारो वाद्य आदेशों के अतिरेक्त एक आन्तरिक आदेश (पएाश्ििए०). 
5300 »7) भी माना है। यह आन्तरेंक्र आदेश है, सनुः्य जाति की सुख की 


#२० प्रारम्भिक आचार-शात््र 


भावना, दूसरों की अनुभूतियों और दुखों के प्रति सम्मान का भाव अ्रर्थात्‌ 
सहयोगी प्राणियों के साथ एक्रता स्थापित करने की इच्छा । यह सामाजिक 
भावना मनुष्य मे जन्मजात नहीं भी हो तो प्राकृतिक है और इसी के कारण हम 
परोपकार के लिए वाभ्य होते है । 


साराश यह हुआ कि सुख की कामना महुंब्य में स्वाभाविक हैं, अँन' सुंखे 
डी उसके जीवन का ल्षद्ष्य होना चाहिए--छुख नित्री नहीं अपितु अधिक्रतम 
सुख अधिक्रतम व्याक्तेयों का । इमक्े लिए मिल ने प्रमाण भी दिया है। मलुष्य 


स्व्रभावत- स्वार्थी है पर उसीते परा्थ का भावना भी उदग्र होती हे और चार 


बाह्य आदेशा तथा एक श्रान्तरिक आदेश के कारण परोपक्रार के लिए हम 
वाध्य भी होते हैं। पर सुख किस प्रकार का होना चाहिए ? क्‍या सुख में 
गुणात्मक भेद भी होता है * 


मिल का विचार इस सम्बन्ध मे अन्य सुखवादियों से भिन्न है। उसने सुखों 
के गुणात्मक भेद को माना है। यू“तो एपिक्यूरस ने भी मैनसिक्र और शारीरिक 
सुख का भेद ठिखलाया था पर वहा एक की दसरे से उत्कृष्टता स्पष्ट नहीं 
की गई थी । “मिल ने वतलाया है क्रि सुखो के, गुण की दृष्टि से, भिन्न स्तर 
€ शा909007 ७० []0695प772 ) हैं । सखों में, गुण और परिमाण 
टोनां इश्टियों से भेद होता है । यदि खुर्खो मे चुनाव करना पढ़े तो 
गुण ( (७०४० ) और परिमार्णा ( तृष्भा9 ), दोनों की तुलना करनी 
चाहिए। सुख अनेक प्रकार के हैं और उनमे कुछ अविक वांडनीय हैं दूसरों से । 
कोई खुख परिमाण की द॒प्टि से दूसरो से श्रेष्ठ पर गुण की दृष्टि से निम्न 
स्तर का हो सकता है या परिमाण की दृष्टि से निम्न पर गुण की दृष्टि से 
उच्च स्तर का हो सकता है। ऐसी अवस्था में बुद्धिमान लोग उसे ही चुनते 
हैँ जो गुण की टष्टि से 2 सुखों के गुण और वडप्पन को परिमाण से 
अच्छा मानना चाहहंए | “उत उच्च और उत्कृष्ट सुख को ही उन्चतम शुभ 
| ॥205 8050 ) मानना चाहिए ।-“मिल का यह विचार उत्कृष्ट सुखवाद 
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कु 


5) 


ऋदलाता है । हे सुखवाद को इन्द्रियपरकता ( 5९757००॥7) के दोष, 

से बचाता है । ब्रल 
पर, गुण की परीक्षा क्या है ? केसे सुखो को उच्च या श्रेष्ठ माना जाय £ 

सुख का, गुण की दृष्टि से, भेढ करने का मापद्णड क्‍या हैं? मेल ने वतलाया हैं 
कि इसके लिए योग्य निर्णायकी का निणय ( एशठाल छ पस्‍6 ०णाएशंशा 
]002०७ ) ही मान्य है। वे जिसे उच्च या निम्न कोटि का खुख वतलाते हैं वही 
उच्च या निम्न है। बसे व्यक्ति जिन्होंने दोनों प्रकार के सुखों का अनुभव प्राप्त कर 
लिया है और किसी वाध्यता के कारण एक को दूसरे से पसन्द करते हैं, वे ही योग्य 
हैं और वही सुख, जिसे उन्होने पसन्द किया है, वाछ्ुनीय है ४ ऐसे लोग वौद्धिक 
सुख को शारीरिक सुख से श्रेष्ठ मानते हैं। योग्य निर्णायकों अर्थात्‌ अनुभवी 
लोगों के निर्णय की अपील के लिए कोई उच्चतर अठालत नहीं है। यदि उनमें 
कभी मतमेद हो तो उनमे से वहुसंख्यको का निर्णय मान्य होना चाहिए। पर 
उन निर्णायकों के निणंय का आधार क्‍या हे? क्‍्योंवे किसी सुख को श्रेष्ठ 
वतलात हैं. और दसरो को निम्न * उनका निर्णय मनमानी नहीं होता है । 

त्येक़ व्यक्ति में गरिमा या वड़प्पन की भावना ( 5९786 ० 099 )। 
रहती है । इसी ८ आधार पर वह उच्च कोटि और निम्न कोटि के खुखों में! 
भेद करता है। वेंसे सुख जो मनुष्य के वड्प्पन के विरूद्ध हैं वे निम्न कोटि के 
हैं और वह उसे नहीं पसन्द करता । इसी भावना के कारण मनुष्य पाशविक 
सु्खों के उपभोग के लिए पशु वनना स्वीकार नहीं करता । कोई भी भावना- 
युक्त मनुब्य सुख के उपभोग के जिए मूर्ख या दुए वनना पसन्द नहीं करेगा यदि 
उसे यह विश्वास भी दिला दिया जाय कि मूर्ख और दुष्ट उससे अधिक सुखीः 
हैं। एक असन्तुष्ट सुकरात (बुद्धिमान व्यक्ति) होना अच्छा हे वनिस्वत एक 
सन्तुष्ट म्ख के, एक असन्तुए्ट मनुष्य होना अच्छा है: वनिसत्रत एक सन्तुष्ट, ५ 
पशु के (7 ॥5 लाला [0 72628 38०ल्ागटक ताइ58व9ग6त पधशा, 
3 600 5>0960, 602० ६0 0629 गैप्रग्या उशाहएु ताइडगा5- 
तिल्त॑ फथा 9 एछा8 5०0560 )? । इसका तात्पर्य यह है कि निम्न कोटि- 
का सुख प्राप्त करने के लिए निम्न स्तर में जाने से अच्छा' है उच्च स्तर में, 
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रहनो, पसक्ते:ही उसमें उतना सुख न मिले। यदि बेवकूफ और पशु की मत 
डससे भिन्‍न है अर्थात्‌ यदि वे ही अपने की अच्छा समझते हे, क्याकि वे तृप् 
कहूँ, तो इसलिए कि वे केवल अपनी ही वात जानते हँं। वे मनुप्य की उच्च 
भावना का अनुभव नहीं करते, अत सीमित होने के कारण वे वसा मान सकते 
है; पर दूसरा पक्त दोनों की वातों को जानता है, अत उसका मत उनसे अवश्य 
ही मित्र और वास्तविक होगा । 

खंक्ष ए मे :-- 

(१) मिल के अनुसार सुख ही जीवन का परम आदश है। 


/(-२) व्यक्ति का सुख नहों, सामान्य सुख जीवन का लद्ष॑य 
होना चाहिए। इसके लिए प्रमाण भी है | 


(३१) इस नेतिक आदृश के पालन के लिए मनुष्य बाह्य तथा 
आनन्‍्तरिक आदेशों से वाध्य होता है | 


३३४० 


(४) सुद्ो में गुण-सम्बन्धी भेद भी है और उच्च कोटि 
का सुख ही वाछनीय है। 

(४) गुण-सम्बन्धी भेद का निर्शय योग्य निर्णायक ही कर 
सकते हैं। 

(६) जउनके निर्णय का आधार हे “गरिमा की भावना, जो 
- सनुष्य से प्राकृतिक हैं | 


पराथंवादी सुखबाद्‌ की आलोचना 


(१) पराथव्रादी खुखबाद का आधार मनोवेजानिक खुखवाद है। पर 
सनोवजानिऊ सुखवाद दोपपूर्ण है क्योंकि सनुब्य वस्तुत सुख की नहीं, किसी 
सुसपद बन्तु की कामना करता है और उसे ग्राप्त कर लेने पर उसे खुख का 
अनुभव होता है । 
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(2) मनोवैज्ञानिक सुखवाद को सत्य मान लेने पर भी उससे नेतिक 
लुख बाद क्रा आवश्यक सम्बन्ध नहीं है (“बिल ने वतज्ञाया है कि जिस प्रकार 
ह्श्य वह है जो सअ्मुच देखा जाये, वाहनीय भी वही है जो सचमुच इच्छा 
की जाय। . मनुष्य सुख की ही इच्छा करता है अत. सुख ही वाछ्ुनीय है । इस 
युक्तिस अलंकारिक भाषा-दोप ( #०ी३०ए छ फ्राह्ुएा8 6 5966० ) 
है। यहा वादनीय (इच्छुनीय) और “इच्छा की जाती है”, दोनों को समानार्थक्र 
समभने की भूल की गई हैं। वाछनीय या इच्छुनीय का अथ्थ है जिसकी इच्छा की 
जानी चाहिए । जो इच्छा की जाती है वह सदा इच्द्रा करने के योग्य हो, यह 
आवश्यक नही है। “कोई दुराचारी वेश्या के यहा जाने की इच्छा करता है त्तो 
खेश्या के यहा जाना वाह्नीय अर्थात्‌ इच्छा करने योग्य नहीं माना जा सकता £ 

“रोगी वर्जित पथ्य खाने की इच्छा करता है पर ऐसा वाछुनीय नहीं है । उसी 
अकार यदि सभी सुख की कामना भी करते है तो यह आवश्यक नहीं है क्रि 
खुख वाछुनीय हो । 

(॥7) यदि सुखवाद के सिद्धान्त ( सुख ही मानव जीवन का चरम लक्ष्य 
छोना चाहिए) को सत्य मान लिया जाय तोभी यह मत युक्षिसंगत रूप से 
पराथवादी नहीं हो सकता । सुखवाद यदि युक्किसंगत होगा तो स्वाथवादी या 
च्ेगक्किक ही होगा । यदि हम दूसरों के सुख के लिए कम करते हैं तो इसका 

“>कारण दो ही हो सकता है | “सा इसलिए करते हैं कवि उससे हमें सुख मिलता 
है या मिलेगा, या रथदि यह कारण नही हो तो पूर्णता आदि प्राप्त करने के 
ख्याल से । “थंदि अपने निजी सुख के लिए दूसरों का खुख वाछनीय है तब 
यह मत स्व्राथतादी है“ओऔर यदि सुख को छोड़ अन्य कारण से ऐसा किया जाता 
हैँ तद यह मत छुखवाद नहों हुआ, क्योकि सुखबाद के अनुसार झुख प्राप्त 
करना ही जीवन का आदश है। इसलिए. सखवाद स्वार्थाद हो गया और 
नहीं तो सुखवाद रह ही नही जायगा। “ सार्टोनू ने कहा भी है कि “प्रत्येक अपने 
लिए (स्वार्थवाद) से प्रत्येक्त सव के लिए (पराथवाद) का कोई मार्ग नहीं है (29०! 
5078 07 वार ६0 88४० णा९ 07 ०९घ5-१0 7090) | यददि मुखबाद्‌ 


र्२४८ प्रारम्सिक आचारशात 


पराथवाद हो भी सकता है तो प्रश्न हे कि परोपकार की भावना उठय केसे 
होती है 
(९) इस मत के अनुसार पराथवादी भावना स्वा्थ से ही उत्पन्न होठ 
है।' मिल ने इसे 'रूची के स्थानान्तर” सिद्धान्त से सिद्ध किया है। पर शुद्ध 
परोपकारी भावना शुद्ध खार्थ से उत्पन्न नहीं हो सकती । यदि स्वभाव से 
मनुष्य स्वरार्थी हो तो अभ्यास के धारा कितना भी परोपकारी वह क्यो न हो 
गया है पर जब उसे यह बात मालूम हो जायमगी क्रि परोपकार की प्रवृत्ति केसे 
उत्पन्न हुई है तो परार्थ को वह भ्रम मानने खगेगा। किसी भी हालत मे 
परार्थ भावना की उत्पत्ति यदि स्वार्थ-प्रेम से होती है तब वह शुद्ध परार्थ- 
भावना नहीं होगी, हद से हृट ख्वार्थी-पराथ (०8०-०0णा57४०) भावना हो 
सकती है अर्थात्‌ ऐसी परा्थ भावना जिसमे स्वार्थ भी निहीत हो । 
(४) यदि यह भी मान लिया जाय कि परोपकार की भावना स्व्रर्थ से 
ही उत्न्‍न होती है तो ऐसे कर्मों के लिए हम वाध्य क्यों होते है ? इसके 
लिए बेन्थमें ने चार वाह्य आडेशो (लागत घ्थाणा ०78) को माना है! 
पर मिल ने स्व्रय॑ उसके मत की आलोचना की है क्रि यदि इन वाद्य आडेशो 
से प्रेरित होकर ही कोई व्यक्ति परोतक्रारी कर्म करता है तब वह स्वार्थी है । 
इसलिए मिल ने एक आन्तरिक आदेश ॥ काश) 5शथालाए7 ), 
सहानुभूति की भावना, भी वतलाया है। पर केवल सहानुभूति की भावना से 
ही मन॒ब्य सदा परोपकारी नहीं हो सकता। मनुष्य की आत्मगत भावनाएं 
चहुत ही तीत्र होती हैं और यह सन्देहात्मक है कि जब आत्मप्रेम और परोपकार 
में चुनाव करना हो तो मनुत्य परोपकारी ही होना निर्णय करेगा। यह ठीक 
है कि जिस कम से दूसरों को सुख मिले पर अपनी हानि न हो तो उसे हम 
कर सकते हैं, पर यदि किसी कम से दूसरों को सुख मिले पर अपना अहित 
हो तो वहा सहानुभूति की भावना के कारण हम सदा परोपकारी बनेंगे, इसमें 
सन्देह है । इतनी बात निःश्वत है कि इस भावना से बाध्य होकर मनुष्य ऐसे कम, 
जेंसे, देश के लिए जान देना, आत्मत्याग आदि नहीं करेगा । इसलिए मिल के 
मत से भी नेतिक वाध्यता का रहस्य स्पष्ट नहीं होता । 
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(४) मिल ने पराथवाद के लिए तार्किक प्रमाण भी दिया है । 


सुख । ०ा। * हिंतकारी ह्ले 

इसलिए प्रत्येक व्यक्ति का सुख उसके लिए हितकारी है 

अर्थात्‌ मेरा सुख' ' ' ४४ * मेरा हित है 

आपका सुख “ *' आपका हिंत है' 

राम का सुख "**' * * राम का हित है **** 

अतः ( मेरा + आपका + रास का (मेरा + आपका + राम का 

क॑ . ...७००००० »«०० »««--) सुख + श्याम का . ,..हित है 

अर्थात्‌ सामान्य सुख ५ » % सब व्यक्तियों के समूह के 

लिए हितकारी है । 


इस युक्ति मे विंभाग-दोप (£9]9८ए ० ताशञ0णा ) है। वास्तव में 
न व्यक्तियों का योग हो सकता है न सुख का। यह युक्कित वेसी ही है कि 
किसी क्लास में » विद्ार्थी हैं और प्रत्येक की लम्बाई » फीट है, अत. सम्पूर्ण 
ह्लास की लम्बाई २५ फीट होगी। पर यह तो तभी सम्भव होता जब एक के 
सिर पर दूसरा खड़ा हो जाता । उसी प्रकार यदि सम्पूर्ण मनुष्य का मस्तिष्क 
शक बना दिया जाता तभी तो व्यक्तियों को जोडा जा सकता है । 


इस प्रमाणा के विरुद्ध दूसरी आपत्ति यह है कि कभी किसी कर्म से जब एक 
को सुख होता है तो दूसरे को दुख । यदि कोई विद्रोही पकड़ा जाता है तो अधि- 
कारी वर्ग को सुख, पर उस विद्रोही को दुख होता है । अत्त यह केसे कहा जा 
सकता है कि सामान्य सुख सभी लोगों के लिए भलत्ना होगा * 

(पा) इस सिद्धात के अनुसार वेंसे कम॑ जिनसे अधिकतम व्यक्तियों को 
सुख हो, उचित हैं. और दुख हो तो अनुचित । पर दूसरों के सुख और दुख के 
आधार पर नेतिकता का मापदंड निश्चित करना कठिन है। इसका कारण यह 
है कि बहुत से दुराचार हैं जिनसे किसी क्रो हुख नही होता पर वे उचित नहीं 
माने जा सकते। , मानलें कि कोई बंक का /किरानी अपनी आवश्यकता की 
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पूर्ति के लिए शाम को चुपचाप बैंक से रुपया ले लेता है और दूसरे दिन सुबह 
वंक खुलने के वख्त रख भी ठेता है तो इससे किसी दूसरे को छुख नहीं हुआ । 
इस सिद्धान्त के अनुसार इस कर्म से कुछ व्यक्तियों को लाभ हुआ ओर किसी 
को दख नहीं, अत यह उचित होगा । पर ऐसा मान्य नहों है। “मिल इस 
कम की निनन्‍्दा करेंगे इसलिए कि यह निम्न कोटि का है। तब प्रश्न है कि सुख 
का मृल्याकन केस होता है ? 


(एव) वेन्थम ने खुखो मे ग्रुणात्मक भेद नहीं भाना है । परिमाण मे ही 
उनमें अन्तर हो सकता है । परिसाण को मापने के लिए उसने सात वातों का 
उल्लेख किया है, तीव्रता, अवधि, शुद्धता आदि का । इसका अर्थ यह हुआ कि सुख 
को सापा जा सकता है जेसे हम ज्वर को या ब्ृष्टि को मापते हैं। पर यह मत 
मान्य नहीं है। पहली वात तो यह है कि खुख कोई भौतिक पदाथ नहीं है कि 
उसे साप लिया जाय । सुझ ओर दुख्॒-व्यक्तिगत अनुभूतिया हैं । इसलिए उन्हें 
मोपना सम्भव नही है। दूसरी वात यह है /कि वेन्थम ने ज्ञो सुखवादी परिं- 
गणना की विधि वतलाई है वह फेंचल सैद्धान्तिक हैं। आत्मगत सुख-दुझ्शा जो 
निंतान्त चंचल होते हे, उनका ठीक-टठीक हिसाव लगाना सम्भव नहीं है। फिर 
दूसरे के सुख को मापना तो असम्भव-सा ही है। अत्येक मनुष्य दूसरो की अपेक्षा 
अपने निकटतर है और अन्य कोई भी उसके सुख-दुख को तोल नहीं सकता । 
जो हमें सुखदायी है अन्य को दुखदायी हो सकता है; जो अन्य को छुखदायी है 
हमें दुखदायी हो सकता है। अतः वेन्थम के वताए नेतिक अकरगखित का फल 
भी भिन्न होगा क्योकि (9) दसरे के दुख-सुख का सही-सही अक नहीं मिलेगा 
और (0) गुणना पक्षपातरहित नहीं होगी। इसलिए वेंथम का मत मान्य नहीं 
है। मिलें ने खुख में गुशात्मक भेद कर सृल्याकन की समस्या को और भी जटिल 

बना दिया है । 


(50) मिल ने सुख के परिमाण के अतिरिक्त शुण के भेद को माना दे | 
वौद्धिक सुख इन्द्रिय सुख से उच्चकोटि के हैं। वद्दी सुख उच्चतर है जो इमारौं 
उच्चतर प्रकृति को मान्य है। पर सुखों मे गुणात्मक भेद को स्वीकार करने 
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सुखवादी सिद्धान्त की ही तिलाजलि ढे ठेना है। यदि दो सुखों में गुए का 
मेद हू तो यद्द भेद करनबाला गुण क्या है ? दोनो से सुख मिलता है अतः सुख 
स्वत या उसका परिसाण तो उसमें मेद नहीं लाता । यह भेदकारक गुण, सुख के 
अतिरिक्त कीई पअन्य अण अवश्य होगा इसीसे एक छुस को उच्च और दूसरे 
की निम्न कहा जाता है। अब मिल के अनुसार उत्दृष्ट सुख ही आदश है। सुख 
की उल्दप्य्ता फी कसेटो झुग्तवाद से बाहरी कसोटी हे । अत. मिल सुखबाद को 
इन्द्रियपरता से बचाने के लिए सुखावादी यिद्धान्त ही की निलाजलि कर देता है । 
यह कहा भी जता दे कि अरिस्विपण से मिल तक सुखावाद का विकास सुखावादी 
छिद्वान्त के क्रमिक त्याग का सूचक हैं (4॥6 [ञ0ट2055 ठ् सिल्तठाशा 
दीछाओ 75])]॥5 0 ं। शा्यार5 धीरल शाग्तेातों धपरादातेटाः 
छा 06 ॥600णगा5इध6 [9गटा][४० ॥82)0 । हक 


(२) मिल ने सुख के झुण के लिए योग्य निर्णायको के निर्णय को ही 
भापदगड साना है। कौन सा सुख उत्ड् हैं और कौन निश्ृषष्ट इसे जानने के 
लिए हमें योग्य निरणायरों पर ही निर्भर रहना पडता है। अत नेतिक मापदर्ड 
चाह्य ( ९५४279)) हो जाता है । 


योग्य निणायक्र आत्मानुभूति से ही सुखों का निर्णय करते हें, अतः इस 
छडालत में भी आत्मानुभूति ही मापठण्ड हो जाता है। अत यह मत अन्तः- 
अनुभूतिवाद के सभकत्त है । 


योग्य निर्णायक्र गरिमा की भावना? के कारण ही उत्कृष्ट खुखो को पसन्द 
करते हैं। यह गरिमा की भावना सुख की भावना नहीं हैं। यह मनुष्य की 
उच्चतर प्रकृति का ग्रोतक है। मनुष्य की उच्चतर प्रकृति उसकी बुद्धि है । 
अत" जो बुद्धि को मान्य हो वही सुख उत्स्ट है। इस प्रकार हम देखते हैँ. कि 
सुख के भेद को जानने के लिए अन्त में हमे बुद्धि की ही सहायता लेनी होतीं 
/$। चुद्धि ही नंतिक पथ-प्रदशक हो जाती हे । ऐसा उपयोगिताबादी ने स्वतः 
साला है 4। ह 
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। सुखबाद की सामान्य आलोचना 
:  सुखबादी मत ( सुख ही जीवन का चरम आदश है ) का दो ही आधार 


हो सकता है-- 


(;) मनोवैज्ञानिक मत अर्थात्‌ सुख की कामना सभी करते हैं, अतः सुख 
चांछनीय है; या 


(7) मूल्य का सिद्धात अर्थात्‌ सुख का ही मूल्य है इसलिए झुख 
आप्ति ही चरम लक्ष्य होना चाहिए। मनोवैज्ञानिक मत की मीमासा पहले ही 
कर दी गई है। यहाँ दूसरे आधार की परीक्षा की जायगी । 


नेतिक सुखवादियों के अनुसार सुख ही वाछुनीय है। किसी कर्म का शुभ 
होना या उसका मूल्य सुख ही पर निर्भर है। अत सुख और मृल्य एक हैं 
पर यह मत मान्य नहीं है। सुख और मूल्य मे एकता का सम्बन्ध नहीं है । जब 
किसी आदशे अर्थात्‌ मूल्य की सिद्धि होती है तो हमें सुख की अनुभूति होती है + 
इसलिए खुख मूल्य की सिद्धि का चिह है, स्वत सूल्यवान नहीं। सुख को हम 
मूल्य का माय समझ सकते हैं, जेसे थर्मामिंटर ताप का माप है, स्वतः ताप नहीं * 
यदि केवल सुख ही स्वतः मूल्यवान होता तो हम केवल इसी की चेष्टा करते। पर 
मान लें कि एक ऐसी दवा मिलती जो हमारे मस्तिष्क मे सठा के लिए सुख की चेतना 
उत्पन्न कर देती तो उसे कितने लोग लेना पसन्द करते ? अधिकाश व्यक्ति बैसी दवा 
नहीं लेते इसका कारण यह है कि ऐसा हो जाने पर सुख का कोई अर्थ ही 
नहीं रहता और मनुब्य की क्रिया जिसके कारण मनुष्य को सुखानुभूति होती 
हैँ बन्द हो जाती । उस हालत में जीवन का अथ ही क्या होता ? इसलिए मूल्य 
सुख में नहीं, क्रिया में हैं । 


(7) यदि यह कहा जाय क्रि हम वैसी दवा इसलिए पसन्द नहीं करते कि 
हमें वसा सुख नहीं दूसरे प्रकार का सुख चाहिए तो सुखबाद का सिद्धान्त ही 
कमजोर पड जाता है । यदि ऐसा सुख नहीं बेसा चाहिए तो इसका अर्थ यह 
हुआ कि हमे वेवल सुख नहीं चाहिए वहिकि कोई ऐसी वरतु जो खुखो में भेद 


बे 
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डालती है। अतः हमारा आदर्श सुख नहीं रह जाता। यह सुखकाद के जड़ को 
खोद देता हे। 

(7?) उझुख वस्तु से पृथक नहीं क्रिया जा सकता है। खुख कोई वस्तु नहीं 
जिसका स्वतंत्र अस्तित्व हो। किस्ती इच्छित वस्तु के प्राप्त हो जाने पर ही सुख 
ही अनुभति होती हैं। अतः केवल खुख को जीवन का आदश नहीं माना जा 
सकता 


(/ए) यदि खुख को ही जीवन का चरम लक्ष्य मान लिया जाय तो इसे 
मापने के लिए छोई सामान्य मापदंड निकालना कठिन हैं। इस अवस्था में 
नैतिक माफ्दयंद भिन्न हो जाएंगे । 

(४) झुख को अन्य भौतिक पदार्था की भाति मापा नहीं जा सकता । 
ड्सके अतिरिक्त उनका योग करना भी सम्भव्र नहीं ह। जिस प्रकार अनेक 
संस्थाओं के योग कर देने पर एक बड़ी संस्था हो जाती है उस प्रकार बहुत- 
से लोगों के सुखों के योग ' कर देने पर एक बड़ा सुख नहीं हो जायमा ! 

(६४) खुखबाद वास्तव में नंतिकता का विषय देता है पर आकार नहीं । 
इसके अनुसार समी इच्छाओं का मूल्य समान है और सभी -की तुष्टि होनी 
चआाहिए | पर वास्तव में हम इच्छाओं की तुष्टि नहीं चाहते अप्रने को (5209 
लृप्त करना चाहते हैं ! हममें दो तत्त हैं--रागात्मक्‌कष और विवेकात्मक । अब 
छर्में क्रिस तत्व को नृत्त करना चाहिए, इसके विषग्न में २8:85 यान नहीं 
छेता + इसलिए सुखताद आकार का ध्यान नहीं ढेता, जिस प्रकार कॉन्‍्ट नेतिकता 
के वियय की भूल जाता है। हा 
सुखवाद के गुण ( एरथां&) | हैं 

सुखवाद हमें नतिकता के वास्तविंक और चरम मापदरड का संकेत तो नहीं 
द्वेता पर इस मत के कुछ गुण भी हैं। कुछ लोगों ने भावना को नेंतिक जीवन. 
के लिए घातक माना है पर खुखबाद से यह सिद्ध होता है कि भावनाओं का 
भी नेतिक जीवन में स्थान है। खुख तो जीवन का चरम आदर्श नहीं माना जा 
खकता पर चरम आदर्श की प्राप्ति के बाद सुख का अनुमव अवश्य होता है ६ 
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इस अथ में सुख को आदश कहा जा सकता है। पर हमे किस प्रकार का झुक 
चाहिए इसे ही जानना आवश्यक है | सुख और आनन्द में अन्तर है। उुस्स 
इन्द्रियपरक होता है और आनन्द, बौद्धिक । मनुष्य को उच्चतर आनन्द तभी 
हो सकता है जब उच्चतर आत्मा की तृप्ति हो! इसलिए रूच्य होना चआहिए. 
आत्मपूर्णता, जिसके फलस्वरूप मनुष्य को आनन्द मिलेगा । 
उपयोगिताबाद ओर अन्तः्भनुभूतिवाद 
(एच्लाए्कांशांहशा। शातव ग(फ्ताटणा|आ ) 


उपयोगिताबाद 

(० ) किसी कर्म का नेतिक गुण 
उसके फन्न पर निभर है । 

(०) नंतिक नियम अनुभव- 
जन्य है । 

(०) किसी कर्म का नेतिक गुण 
अनुभव के आधार पर सामान्यीकरण 
के द्वारा निशेय किया जाता है । 

(0 ) रुख ही नतिक आदर्श है। 

( 6 ) पहले हम दूसरों का निरणेय 

धो 
करते हैं तब अपना । 

(६ ) यह मत नेतिकता का विषय 
देता हे, आकार नहीं । 

(8) यह प्रयोजनवादी सिद्धान्त है। 


अन्त-अनुभूतिवाद 

(०9 ) नेतिक शुण कर्मों में ही 
निहित हैं । 

(9 ) नेतिक नियम अनुभव-जन्या 
नहीं । 

(०) किसी कम के. नंतिंक गुणः 
का अन्त करण के द्वारा सहजबोधछ 
हो जाता है । 

(0) झुख और घर्म में अन्तर 
है, कहीं-कही विरोध भी । 

(९) पहले अपना नेतिक. निर्णय 
होता है तब दूसरों का। 

(4) यह मत नेंतिकता का 
आकार देता है, विषय नहीं । 

(8) यह अप्रयोजनवादी सिद्धान्तहै ॥ 


डाडमूलक उपयोगितावाद (रि६06793 एटर(व7/9॥585॥7), 
... सिजविक का बुद्धिमूलक उपयोगितावाद 
सिजविक का विचार है कि संसार के सभी पदाथ स्वतः वाछनीय नहीं हैं, 
चल्कि वे कसी अन्य लक्ष्य की प्राप्ति के साधन हैं, इसलिये वाछनीय हैं | ४ क्ल. संसार 
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के सभी पढार्थी का साधक मृल्य है। एकरमात्र सुख ही स्वत- मूल्यवान है । 
यह किसी श्रन्य लक्ष्य का साधन नहों, प्रत्युत प्रत्येक कम का स्वयं लक्ष्य है । 
अतः इसका प्रकृत मूल्य है। यह स्वतः शुभ है। सुख ही अन्तिम वाछनीय वस्तु 
है। ज्ञान, सौन्दर्य तथा सदगुण सुख्-प्राति के साथन हैं । यह हमें बुद्धि बतलाती 
है कि सुख ही वास्तविक लक्ष्य है । ऐसा निर्देश हमे बुद्धि के द्वारा मिलता है | अत 
सुख ही चरम लच्च्य दे जिसकी प्राप्ति की चेष्टा करनी चाहिये। सिजविक सुख 
को ही जीवन का चरम लक्ष्य विचारता है, अत उसका मत सुखवाद कहलाता 
है । “जीवन के चरम लक्ष्य के विपय मे सिजव्रिक के विचार मिल के समान हैं । 

“पर सिजविक मनोवेगानिक सुखवाद का समर्थक नहीं है। इसके अनुसार सुख 
सानव कर्मों का स्वाभाविक तथा सामान्य लक्ष्य नही है। यदि सुख के भाव की 
भ्रवलता लक्ष्य प्राप्ति में वाधक होते हैं, सुख को प्राप्त करने की सवोत्तम विधि 
है सुख को विस्मत कर ढेना। अत मिल की भाति वह सुख की इसलिए वाछ- 
नीय नहीं मानता कि सभी उसकी, इच्छा करते हैँ, वल्कि इसलिए ऊ्रि सुख ही 
स्वतः मूल्यवान तथा शुभ है । 2 स्वत मृल्य्रान तथा शुभ है, इसका 
प्रमाण बुद्धि देती है। यह बुद्धि का निर्देश है। सिजविक का सुझावाद नेतिक 
सुखवाद है। मनुष्य के कर्मों का लक्ष्य सुख है या नहों, इससे सम्बन्ध नहीं 
है ।झानव जीवन का चरम लच्य सुख होना चाहिए । यही वुद्धिसम्मत है। 


-/सिजविक के असर पार जीवन का चरम लक्ष्य सुस्त है, टेक ज्ञान वृद्धि के 
द्वारा होता है । इस मत को इसीलिए वुद्धिवाद ( रिधधाणाथ्ाशा ) भी कहा 
जाता है। वुड़ि को तक द्वारा इस सत्य का जान नहीं होता बल्कि सहजवोध 
( 7रण्माणा ) के 5 “आत नतिंक-बुद्धि का स्तररप सहजवोधात्मक है। 
इस मत को इसीलिए पा अनुभतिवादी खुखवाद भी कहा जाता है। नतिक 
बुद्धि को नतिक आदर्श का सहजवोध होता है। नेतिक आदर्श अर्थात्‌ चरमः 
लक्ष्य भावात्मक है। यह चेतना की वाउ्ुनीय अवस्था है जिसे हम खुख कहते 
हैं। इस लक्ष्य का अनुभव के द्वारा ज्ञान नहीं होता बल्कि बुद्धि के सहजबोधों 
द्वारा। वर्तमान और भावी घटनाओशो का कुछ भी अनुभव क्‍यों न हो 
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उससे या होना चाहिए! इसका ज्ञान होना सम्भव नहीं है । इसका >ज्ञान वृद्धि 
के सहजवोधों के द्वारा ही सम्भव है। इस प्रकार सिजविक मिल के अनुभव- 
मलंक उपयोगितावाद से भिन्न वुद्धिमलक उपयोगितावाद का प्रवर्त्तक है । उसने 
सुखवाद, अन्त-अनुभूतिवाद और वुद्धिवाद के समन्वय की चेष्टा की है। 
। नैतिक आदश या मापदंड के विषय में उसका मत खंखावादी है पर नंतिक- 
शक्ति के विषय में वह वुद्धिवादी और उसके स्वरूप के विषय में अन्‍न्त-मनु- 
भतिवादी है। 


नतिक-बुद्धि अर्थात्‌ अन्त करण से केवल, चरभ शुभ का ही सहजबोघ नहीं 
होता बल्कि उस लक्ष्य प्राप्ति के साधन, द्रदर्शिता ( /शप्रतें॥7०४ ), “परो९- 
कारिता ( 307९ए0००८९ ) और न्याय (]]५७7०९ ) का भी बोघ होता है। 


दूरदर्शिता (॥70४70८)--केवल आत्म-प्रेम क्षणिक सुखों की प्राप्ति के लिए 
हमे प्रवृत्त करता हैं । बुद्धि सहज आत्म-प्रेम को शिक्तित करती हे और वास्तविक 
सुखी जीवन की ओर अग्रसर करती हैं। जीवन के प्रत्येक क्षण की ओर निष्पक्ष 
रहकर वर्तमान और भविष्य का विचार कर खुखों को चुनना चाहिए। यही 

- वूंरदर्शिता का सिद्धान्त है, जो आत्म-सुख प्राप्ति मे सहायक हैं । 


परोपकारिंता ( 327९70)९०7८८ )--परोपकारिता बतलाती है कि सुख का 

भी उतना ही महत्त्व है जितना आत्मसुख का। अनुभव आत्मसुख और पर सुख 

. के बीच खाई खोद देता है। बुद्धि उस खाई को पाट सकती है। जब सुख स्वतः 

<. मेल्यवान है तो दूसरो का सुख भी मूल्यवान है । इसलिए बुद्धि बतलाती है कि 

प्रत्येक व्यक्ति का लक्ष्य होना चाहिए 'सब मिलाकर अधिकतम झखुख” । सबसे 

अधिक सुख के लाभ के लिए व्यक्तिगत सुख का वल्तिदान कर देना चाहिए । 

सिजविक का यह विचार स्वारथवाद और पराथ्थवाद में समन्वय की चेष्टा है । यह 
विचार. उपयोगितावाद है । 

न्याय ( ]०८४८९८ )--जीवन का प्रत्येक क्षण या प्रत्येक व्यक्ति का 

समान उपयोग नहों होता । कुछ क्षणों की या कुछ व्यक्तियों की उप- 

भोग-क्ममता दूसरे क्षणों या व्यक्तियों की तुलना में अधिक होती है । न्याय के 
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द्वारा हमें वेते क्षणों का तथा वैसे व्यक्तियों का ज्ञान होता है जिन्हें सुख-लाभ की 
आथमिऊता देनी चाहिए। 

इस प्रकार द्रदर्शिता वर्तमान क्षणों के नहीं वल्क्रि सम्पूर्ण जीवन के सुख- 
लाभ का आदेश ठेती है। परोपकारिता व्यक्तियों के ही नहीं वल्कि मानव-जाति 
के सुख का आदेश देती है। न्याय सम्पूर्ण के अधिकतम सुख के लिए अधिक 
योग्य के और उपयोगी क्षणो में अधिक सुख का आदेश देता है । 


शआ्राल चना 
. 
सिनविक हक ख को ही जीवन का चरमलच्य वतलाया है।..सुख एऋ 
भावना है। क्या यह लच्य मनुष्य को तृत्त कर सकता है? भानव अकृति 


संवेदनशील तथा विचारशील दोनों है ।, श्रतः वह सर्वोच्च खुख जो केवल 
आावात्मक हो सम्पूरो आत्मा को तृप्त नहों कर सकता। अपनी सम्पूरो आत्मा 
की तृप्ति-मानव-प्रकृति के भिन्न तत्त्वों का साम्य द्वी जिसमें वास्तविक आनन्द हो, 
चारतविक के लक्ष्य हो सकता है। शत. सुख नैतिके प्रगति का संकेत हो सकता 
है, जीवन का लक्ष्य नहों । ॥ 


« सिजविक ने स्वार्थ और पराथ में समन्वय स्थापित करने की चेष्टा की है ॥ 
दूरदर्शिता और परोपकारिता दोनों को वे वुद्धिमूलक विचारते हैं. अतः आंत्म-प्रेम' 
आर पर-प्रेम दोनो वुद्धिसम्मत हैं। पर कभी-कभी दोनो में विरोध हो जाता हैं । 
यह विरोध वास्तविक है या काल्पनिक ? एक ही तत्त्व के दो सिद्धान्तों में संघर्ष 
केसे होता है ? इसके विश्य में उन्होंने बतलाया है कि बुद्धि के कुछ अन्तिम 
आदेश व्याघातक होते हैं। वुद्धि' 3४ थ्रम अधिकतम स्वार्थ-सुख का आदेश देती 
है, फिर अधिकतम पर-छुख का “इसे सिजबिक व्यावहारिक बुद्धि का हेत 
€ ॥90गा57) #> शि१८।८०) ९४४० ) कहता है। अपना हित प्रघानतः 
अपना ही सुख होता है । केवल गोणा“रूप मे ही इसका बोध होता है कि दूसरों 
का सुख साधन भी करना चाहिये ।/अत- सिजविक स्वार्थ और परार्थ के हद त का 
परिहार नहीं कर सका है। 


२2३४ प्रारम्भिक आचार-शात््र 


सिजविक का मत उपयोगितावाद और वुद्धितदी अन्तःअनुभूतिवाद का असे- 
गत मेल है। “अन्त:करण या नतिक बुद्धि ही परमशुभ का ज्ञान ठेती है ॥ 
वह परम शुभ सुख” है; पर सुख? की प्राप्ति से बुद्धि को अनिवायतः सनन्‍्तोष 
नहीं होता । अत वुद्धि जिस लय का ज्ञान देती है वह अवोद्धिक है ॥ इसके. 
अतिरिक्त कर्मों के मृल्याकन का सिजविक के मत में दो विधिया मिलती हैं । उसने 
सुख को ही परमशुभ माना है, अतः सुझ ही नेतिक मापदरड है। पर सुस्त 
के अतिरिक्त मुखप्रदता, युक्तियुक्ा आदि को भी उसने लक्ष्य माना हे। 
वास्तव में सिजविक ने सुखवाद का नीव बुद्धिवाद के आधार पर सबले वनाने क॥ 
ग्रयत्न किया है, पर इससे के कठिनाइया आ पड़ी हैं । 


_ बेकासात्मक सुखबाद (६२४०एधांगादढों +९००7४४५7४) 
नीति में विकासवादू-- 


नतिक जीवन और उसके तथ्यो को समझने के लिए विक्रासवाद के सिद्धान्तों 
का प्रयोग प्राचीन काल से भी हुआ था पर वर्तमान युग में ही इसका वैज्ञा- 
निक रीति से प्रयोग हुआ है।, साधारणतः सरल रूप से धीरे धीरे निरन्तर 
जटिल रूप में परिवर्तन की विकास कहा जाता है । कुछ विचारकों के अनुसार 
विश्व के अन्य पदार्थों की भाति नेतिक जीवन विकास का ही परिखाम है + 
अत इसको समन न के ल्षिए विकराससाद के सिद्धान्तों की लागू करना आवश्यक, 
है। सर्वप्रथम स्पेन्सर ने विंकासवाद का नेतिक क्षेत्र मे प्रयोग किया है) नैतिक 
जीवन की प्रारम्भिक अवस्था क्या थी, किस आदश की ओर इसका विकास हो 
रहा है और इस विकास के नियम क्‍या हैं, इन्हें जान लेने पर मनुष्य कोः 
नेतिकता का ज्ञान हो जायगा। इसी हेतु विकासवाद का प्रयोग किया गया है ॥ 


का 


नंतिक जीवन की व्याख्या दो रीतियों से हो सकती है, प्रीरम्भ से इसकी 
व्याख्या करके या अन्त या आदश, जिस ओर विक्रास हो रहा है उससे । क्रिंसी भी 
वस्तु के विकास मे आदि, अन्त ओर वीच के क्रम होते हैं अर्थात्‌ प्रारम्भिक अवस्था, 

च न्ड नि ध्ट प्रौर छिपि 
वर्तमान रूप और आदशे जिस ओर विकास होता है । आदि और अन्त छिपे 


प्रयोजनवाद २३४. 


हुए होते हैं, दृष्टिणोचर होती है केवल प्रक्रिया । हे यों की व्याख्या आदि 
से या अन्त से हो सकती है । कौन सी व्याख्या उत्तम होती है ही 

“कुछ विचारकों ने आदि से ही नेतिक तथ्यों की व्याख्या की है। इसके प्रवर्त्तक 
स्पेन्सर हैं पर नेतिकता की व्याख्या मे यह ठीक विधि नहीं है। नंतिकता का 
सम्बन्ध नंतिक विकास के इतिहास से नहीं वहिकि ऑदिर्श से है। अत-“अआदस 
या अन्त से ही नेतिक जीवन की_ व्याख्या करनी चाहिय्रे। यह विचार ग्रीन 
ओर उसके अनुयायिओो का है | स्पेन्सर, रटीफन तथा अलेकजेन्डर के मत इसमें: 
उल्लेखनीय हैँ । 


विक्रासात्सक सुखवाद के सामान्य सिद्धान्त 


विकासवाद के अनुसार जिस प्रकार विकरास-क्रम में कोई अवस्था पूर्व अवस्था 
का ही विकसित रूप है उसी प्रकार नंतिक तथ्यों का पूर्व अनुभवों से ही विकासः 
हुआ है। “थ्रत नेतिक तथ्यो की समुचित व्याख्या पूर्वजों के अनुभव से ही 
हो सकती है। विकासात्मक आचारशाजत्न, इसीलिए, मल॒ष्य के वर्तमान मानसिक. 
और नतिक प्रकृति को उसके पूर्वजों के इतिहास से तथा व्यक्ति और वातावरण 
की अन्तरक्रिथा, जिसके कारण सभी जीवों में विकास होता है, अनुमान करता 
है। इसके अनुसार अन्य पदार्थों या जीवरो की भाति ही नंतिक जीवन विकसित 
हो रहा है, “अत आचारशास्र जीव-विज्ञान का एक अग है। अन्त-करण या 
नेतिक शक्ति या सामाजिक भावना जीवन-संग्राम, प्राकृतिक चुनाव तथा परिस्थि- 
तियों के अनुकूल बनने की क्रिग्रा की ही उपज है । 
विकासवाद के अनुसार व्यक्ति अपने सभी पूवंजो के संचित अनुभत्रों और 
योग्यताओं का सम्मिलित परिणाम है। मानव जाति का विकास व्यक्तिगत विकास 
की भाति है। जिस प्रकार व्यक्ति अपनी प्रद्ृत्तिया या अन्य मानसिक और 
शारीरिक शक्तिया अपने मान्वाप से पाता है, उसी प्रकार नतिक तथ्य 
भी मानव जाति मे युग-युग से धीरे-धीरे संचित होते हुए इस अवस्था में आए हैं 
“जिन प्रत्नत्तियों को हमलोगो ने पेत्िक सम्पत्ति के रूप में पाया है वे हैं परा्थ या 
सहानुभूति या सामाजिक प्रवृत्तिया । “अत हमारी सामाजिक अ्रतृत्तिया पूवेजों के 


प्रयो जनवाद ज्वैरेर 
बल्कि सामाजिक स्वास्थ्य अर्थात सामाजिक भलाई के छ्वारा ही हो सकती है ४ 
इसलिए मनुष्य को ऐसा कर्म करना चाहिए जिससे सामाजिक स्वास्थ्य अर्थात्‌ 
सामाजिक शुभ हो, जिसके द्वारा ही अन्तिम लक्ष्य, आनन्द की प्राप्ति सम्भव है ४ 
अतः कर्मों का नेतिक मापदंड सामाजिक स्वास्थ्य या सामाजिक शुभ! हैं ॥ 
वैसे कम उचित है जिनसे समाज की स्वास्थ्य-ब्रद्धि होती है । 


अन्य सुख़वादियों की भाति विकासवादी सुख की परिंगणना आवश्यक नहीं 
विचारते । “बेन्थम ने दुख की परिंगणना की विधि वतल्ाया था । उसके अनुसार 
परिंगणना के उपरान्त जिस कम से सर्वाधिक सुख अधिकतम व्यक्तियों को मिल्ले 
वही करना उचित है । पर विकासवादियों के अनुसार ऐसी परिगणनाः अनावश्यक 
हे। सामाजिक विंकास के कारण व्यक्ति में ऐसी प्रव्ृत्तिया वर्तमान हैं जिनसे 
समाज की स्वास्थ्यवर्धक क्रिया होती है जिससे व्यक्तिगत सुख प्राप्ति सम्भव है । 
ऐसे कर्म सहज रूप में होते हैं, उनके लिए किसी परिगणना की आवश्यकता नहीं 
है। सामान्य अनुभव यही वतलाता है कि समाज शुभ से ही व्यक्ति-शुभ सम्भव 
है, अत* बेसे कर्मों से जिनसे समाज का शुभ होता है, स्वीकृति की भावना सम्बद्ध 
हो जाती है और हमें वही भावना शआआआनुवंशिकता के द्वारा प्राप्त होता है । इसलिए 
इममें ऐसी जन्मजात प्रत्नत्ति है कि हम सामाजिक शुभवर्धक क्रियाओ की स्त्रीकृति 
देते हैँ ओर उसके विपरीत जो क्रियाएँ होती हैँ, उनकी स्वीकृति नही ढेते ४ 
इसके लिए विचारात्मक परिंगणना की आवश्यकता नहीं है। प्रकृति ही यह 
परिगणना कर देती है । 


उपरोक्त विचार में स्वारथाद और पराथंवाद का समन्वय स्थापित करने की 

चेष्टा वी गई है । इस मत के अनुसार मानव आचरण के विकास क्रम मे धीरे-धीरे 

» व्यक्तित और सामाजिक हित का सामंजस्य होता है। स्पेन्सर ने तो कल्पना की 

है कि विकास क्रम में एक अवस्था आएगी जब व्यक्तिगत आनन्द और सामाजिक 

हित एक हो जाएगा । वेंसी अवस्था में न कोई नेतिक नियम, न कोई वाध्यता 
रहेंगी, इसलिए कि मानव प्रवृति ही वेसी हो जायगी । 


डा 


३ प्रारम्भिक आचार-शास्र 

अर्जित अनुभव का परिणाम है। हंस प्रकार विकासवाद का सिद्दान्त्र हमारी 
नेतिक प्रवृत्तियों को जन्मजात तथा अर्शित, दोनों बतलाता हैं। “हममें जो 
अवृत्तिया जन्मजात हैं, वे हमारे पूर्वजों में अनुभव से प्राप्त होते हैँ. अर्थात्‌ अजित 
हैं। अत. परार्थश की भावना जन्मजात है, पर वह हमारे पूर्वजों के सम्मिलित 
अनुभवों का परिणाम है। आनुवंशिक नियम के अनुसार जो पिता में अभ्यास 
रूप है वह बालक में उसकी प्रकृति के रूप में रहने की प्रवृत्ति रहती है। अतः 
मौलिक नेंतिक सिद्धान्त हालाकि उपयोग के सिद्धान्त पर ही आश्रित हैं पर 
इमलोगो में वे आनुवंशिकता के कारण जन्मनात या सहज हो गए हैं | “इसी 
के कारण हमे नतिक सिद्धान्तों का सहजवोध हो जाता है । 


विकासात्मक सुखबाद समाज का स्वरूप सावयवात्मक ( (8270 ) मानता 
हैं। समाज एक शरीर की भाति है और व्यक्ति उसके अंग है। अतः समाज 
के विकास पर ही व्यक्ति का विक्रास निर्भर है और व्यक्ति के विकास पर समाज 
का विकास । समाज और व्यक्ति की अन्तरक्रिया का ही व्यक्ति का वर्तमान 
शारीरिक, सामाजिक और सानसिक विकास, परिंणाम है। सामाजिक शरीर 
के अग के रूप में ही व्यक्ति जीता, चलता और अस्तित्व अहण करता है; 
सामाजिक भावनाएँ तथा प्रव्ृत्तिया समाज से ही उत्पन्न हुई हैं ओर व्यक्ति आनु- 
वंशिकता-नियम के द्वारा उन्हें प्रात्त करता है। सामाजिक भावनाओं का उत्तरोत्तर 
विकास हो रहा है । जिन जातियों में यह भावना नहीं पनपी उनका नाश हुआ 
ओर जीवन संग्राम मे जिनमें इस सावना का विकास हुआ, उनकी जीत हुई । 


|728] पं ्टॉ 
अब प्रश्न है कि मनुष्य के कर्मों का निरूवतम लक्ष्य क्या है और फिर अन्तिम 
लक्ष्य क्या है ? नंतिक विकास की श्रगति किस ओर है, किस लक्ष्य को प्राप्त करना, 


भी और अन्त मे ? दूसरे शब्दों में मनुष्य का तत्कार्लिक लक्ष्य और चरमें लक्ष्य 
च््या है; 


। मनुष्य के कर्मों का निकटतम लक्ष्य है तो जक शरीर का स्वास्थ्य 
(76 ॥8909 ० क्ा& 50लंगों 0०82ग॥57) | हाल्लाकि हमारे जीवन का 


चरम लक्ष्य है सुख या आनन्द पर उसकी प्राप्ति खुख की आकाच्षा से नहीं, 


प्रयो ननवाद देश 


“बल्कि सामाजिक स्वास्थ्य अर्थात सामाजिक भल्ाई के छ्वारा ही हो सकती है + 
इसलिए मनुष्य को ऐसा कर्म करना चाहिए जिससे सामाजिक स्वास्थ्य अर्थात्‌ 
सामाजक शुभ हो, जिसके द्वारा ही अन्तिम लच्य, आनन्द की प्राप्ति सम्भव है ४ 
अतः कर्मों का नतिक मापदंड सामाजिक स्वास्थ्य या सामाजिक शुभ! हैं ॥ 
वैसे कर्म उचित हैं जिनसे समाज की स्वास्थ्य-इद्धि होती है । 


अन्य सख़वादियों की भाति विक्रासवादी सुख की परिगणना आवश्यक नहीं 
विचारते । “बैन्थम ने दुख की परिंगणना की विधि वतलाया था। उसके अनुसार 
परिंगणना के उपरान्त जिस क्रम से सर्वाधिक सुख अधिकतम व्यक्तियो को मिले 
वही करना उचित है । पर विक्रासवादियों के अनुसार ऐसी परिगणाना अनावश्यक 
है। सामाजिक विकास के कारण व्यक्ति में ऐसी प्रव्ृत्तिया वर्तमान हैं जिनसे 
समाज की स्वास्थ्यवर्धक क्रिया होती है जिससे व्यक्तिगत सुख प्राप्ति सम्भव है ॥ 
ऐसे कर्म सहज रूप में होते हैं, उनके लिए किसी परिंगणना की आवश्यकता नहीं 
हे। सामान्य अनुभव यही वतलाता है कि समाज शुभ से ही व्यक्ति-शुभ सम्भव 
है, अत वेसे कर्मों से जिनसे समाज का शुभ होता है, स्वीकृति की भावना सम्बद्ध 
'हो जाती है और हमें वही भावना आनुवंशिकता के द्वारा प्राप्त होता है । इसलिए 
इममें ऐसी जन्मजात प्रत्रत्ति है कि हम सामाजिक शुभवधक क्रियाओं की स्त्रीकृति 
देते हैँ और उसके विपरीत जो क्रियाएँ होती हैं, उनकी स्वीकृति नही ढेते # 
इसके लिए विचारात्मक परिगणना की आवश्यकता नहीं है। प्रकृति ही यह 
परिगणना कर देती हे । 


उपरोक विचार में स्वाथवाद और पराथवाद का समन्वय स्थापित करने की 

चेंछा वी गई है । इस मत के अनुसार मानव आचरण के विकास क्रम मे धीरे-धीरे 

- व्यक्तिगत और सामाजिक ,हित का सामंजस्य होता है । स्पेन्सर ने तो कल्पना की 

है कि विकास क्रम में एक अवस्था आएगी जब व्यक्तिगत आनन्द और सामाजिक 

हित एक हो जाएगा । बसी अवस्था में म कोई नेतिक नियम, न कौई वाध्यता 
रहेगी, इसलिए कि मानव प्रकृति ही वेसी हो जायगी । 


प्रारम्भिक आचार-शात्र 


| 
न 
६ | 


यदि सामाजिक विफ़ासवाद ने मनुष्य को सदन प्रवृत्तियो के रुप में ही 
प्राथ भावना सम्पन्न क्या है और मनुष्य स््रत- ऐसे कर्मो का चुनाव कर लेता 
डै जिससे समाज शरीर का स्वास्थ्य-ब्रद्ध हो तो आचारशाक्न में उचित- 
अनुचित कमी ०8 28 मीम्रासा आवश्यक ग्रेतीत नहीं होता | “तब आचारशात्न का 
लंक्ष्य क्या है? “£पन्सर के अनुसार आचारशास्र का लक्ष्य ऊैविं और सामाजिक 
सिद्धान्तों से दसे कर्मों का अनुमान करना दे जिससे सुख का उत्पादन हो । 
अही निगसमन व्यवहार के पथ पदंशन के लिए नियम माना जाना चाहिए । 
“अत- यह विचार निगमनात्मक है । 'दुर्व उपयोगितावादियों का सत आगमनात्मकर है । 


सारांश--(0) नेतिकता विकास का परिणाम है। नेतिकता का विकास 
सामान्य विकास का ही एक अग है । 


(2) समाज शरीर की भाति है और शरीर की भाति ही इसका विकास होता 
ह्वै। व्यक्ति शरीर फे अग की भाति ह। अत समाज ओर व्यक्ति में 
न्यावयवी सम्बन्ध है, आन्तरिक सम्बन्ध, वाह्य नहीं | 


(77) समाज और व्यक्ति मे आन्तरिंक सम्बन्ध होने के कारण व्यक्ति का 
जीवन और विक्रास समाज के जीवन और विकास पर निर्भर है । 


जिया 


(४) चरम लक्ष्य छुख है पर इसक्री प्राति समाज शरीर के स्वस्थ्य रहने से 
ही हो सकती है। अतः समाज शरीर का स्वास्थ्य ही लद्॒य है और नेतिक 
सापदंड भी । 


(ए) सासानिक भावनाएं मनुज्य में जन्मजात हे । थुगो का अनुभव्र संचित होकर 
पुबजों के द्वारा वे हमें ग्राप्त हुए हैं। सामाजिक भावना जन्मजात होने के कारण हमें 
व्यह विचारने की आवश्यकता नहीं होती कि किस कर्म से समाज शरीर का स्वात्थ्य 
चर्धन होगा । ऐसे क्‍से स्वत चुन लिए जाते हैं । 

(ए) आचारशात्ष का लक्ष्य है जबि और सामाजिक नियमों से नतिक 
उसिद्धान्तों का नियमन । अत इसकी विधि निमगमनात्मक है । 
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समालों चना -- 


(7) विक्रासात्मक सुखवबाद सुख को चरम लक्ष्य बतलाता है; पर उसके 
अनुसार सुख प्रात करने के लिए समाज-शरीर की स्वास्थ्य वृद्धि के लिए ही 
कर्म करना चाहिए । “अत कर्मों का लद्य समाज-शरीर का स्वास्थ्य है। यह 
पवेचार सुखवाद में सुधार करने के लिए सुखवादी मत का ही त्याग कर देता है। 


() विकासात्मक खुखबाद के अमुसार वेसे कर्मों का, जिनसे समाज-शरीर 
की स्वास्थ्य ब्ृद्धि होती है, संकेत सहज प्रवृतियों से होता है, विचारात्मक परियरणना 
से नहीं । यह सत्य है कि वेन्थम के सुख की परिंगणना की विधि दोपपूर्ण है पर 
मविकाक्षात्मक सुखवाद उसे हटाने के हेतु अ्रन्ध प्रवृत्तियों का महत्व अत्यधिक वढ़ा देता 
है । नतिकता अन्ध प्रश्नत्तियों मे नहीं है, यह विचारपूणं आदर्श जीवन में है । 


(7) वर्तमान विकास के सिद्धान्त खुखबादी सिद्धान्त के प्रतिकूल हैं । यह 
उवेचार कि केवल सुख ही की इच्छा की जाती है, भ्रान्तियुक्त है। वास्तव में 
फक्रिंसी वस्तु से सुखानुभूति इसलिए होती है क्रि हम उसकी इच्छा करते हैं । 
अत. हम सुख की इच्छा नहीं करते, वल्कि इच्छा करते है इसलिए सुख होता है । 


(7५) जवि-विक्रासवाद मनुष्य के विचारशीद्ध तथा नतिक प्रकृति की व्याख्या 
नहीं करता । मनुष्य की विवेकशील और नंतिक प्रकृति किसी अविवेकशील था 
अनैतिक युक्तियों से विकसित नहीं हुई है । 


(९) जेंबि विकास और नेतिक विकास में मौलिक अन्तर है। जेबि विकास 
'में बलत्रत्तम की विजय होती है और वह कमजोर को नष्ट कर देता है। नेतिक 
“विकास में नेतिकता में श्रे एता आती है और कमजोर की ओर सहानुभूति बढ़ती 
है। उन्हें सहायता तथा जीवन के लिए योग्य वनानेंकी चेष्टा की जाती है। 
-जैबि-विकास में संवर्ष है, नेतिक विकास में सहानुभूति तथा सामाजिक भावना 
की वृद्धि .ोती गती है। नेतिक विकास में बली का अर्थ है दयावान, सहानुभूतिं- 
"पूर्ण । हक्सले ने कहा है नतिक दृष्टि से जो सर्वोत्तम है वह संघपपूर्णा जीवन 
-के विपरीत है।  अत- विकरासबाद का नीति मे प्रयोग मान्य नहों है । 


श्४० प्रारम्भिक आचार-शाक्घ 


>. (शा) विकासवाद नंतिक आदश की व्याख्या नहीं कर सकता । आचारशाज़ 
“आदरश-निर्देशक विज्ञान है। यह नेतिक आदर्श को निर्धारित करता है। 
विकासवाद नेतिक विकास का इतिहास चतलाता हूँ। कंसे प्रारम्भिक अवस्था से 
अभी तक नेतिक भावनाओं और विचारों का विकास हआ है, इसीसे इसका 
सम्बन्ध है। पर इससे इस वात का कि नतिक आदश क्‍या है संकेत नहीं 
मिलता । 
 हबेट स्पेन्सर का विकासात्मक सुखबादु-- स्पेन्सर के मतानुसार 
नेतिकता विकास का परिणाम है। नेतिक व्यापार सृष्टि के व्यापार का एक ऊय 
है। नैतिक नियमों को जैविक नियमों से व्युत्पन्न किया जा सकता है । स्पेन्सर 
का मत विकासात्मक है । 
नेतिकता का प्रारम्भिक रूप पशुओं के व्यवहार मे मिलता है। व्यवहार का 
अथ है वे प्रकियाएं जो जीव को वातावरण से समयोजित करती हैं। जीव 
अपने को वातावरण के अनुकूल बनाने मे प्रयत्तशील है। इसलिए वेसे व्यवहार 
जिनसे समयोजना में वृद्धि होती है, उचित है', जिनसे अविरोब होता है, अनु- 
चित हैं । 
उचित व्यवहार से सुख का उत्पादन होता है क्‍योंकि उनसे जीव का वातावरण 
से सामंजस्य स्थापित हो जाता है। अनुचित व्यवहार से दुख होता है क्योंकि 
उससे जीव का वातावरण से समयोजना नहीं होता । अधिकाश व्यवहार अंशतः 
उचित और अशत अनुचित हैं। प्रणंझ्य से उचित व्यवहार वही है जिससे 
चेदना रहित सुख मात्र की उत्पत्ति हो । स्पेन्सर का यह विचार सुखवादी है । 
वातावरण से अनुकूलता होने पर जीवन का उत्कर्ष होता है। अतः उचित 
व्यवहार से जीवन का उत्कर्ष होता है और अनुचित व्यवहार से उसका अपकर्ष ॥ 
उचित व्यवहार से सुख की और अनुचित से दुख की उत्तत्ति होती है। इसलिए 
सुख जीवन-व्ृद्धि का सूचक है और दुख उसके क्षय का। जीवन-वृद्धि की 
अवृत्ति जन्मजात है। अत पशु या मनुष्य स्वभावत सुख लाभ और दख त्याम 


करते 


प्रयोजनवाद | २४१ 


जीवन की वृद्धि सहज प्रद्नत्ति है, अत सुख लाभ चरम लच्य है। पर 
स्पेन्सर जीवन की लम्बाई और चौड़ाई ( 7 .,०॥९४ 2०१ सि८०४०7 ० 6) 


को सम्निकट लक्ष्य मानता है। जीवन की लम्बाई और चौडाई का अर्थ है आत्म- 


रक्षा और जाति-रज्ता। चरम लक्ष्य सुख शआत्म-रक्षा और जाति रक्षा 
से ही प्राप्त किया जा सकता है। अत सुख ही सम्पूर्ण शुभ है। पर 


सुख सबके लिए सुखप्रद होना स्वीकार्य हैं। इस प्रकार चरम लक्ष्य सुख है पर 
जीवन का संरज् ण और विकास निक्रट्स्थ लक्ष्य हैं । ' 


*““जीवन के संरक्षण के लिए मानव-प्रकृति के ऊपर किसी प्रकार के दबाव का 
अभाव होना चाहिए | वाहरी दवाव राजनैतिक, धार्मिक तथा सामाजिक नियंत्रण 
है। आन्तरिक नियंत्रण नेतिक-नियत्रण है । 
तक वाध्यता में दो तथ्य है--प्रभुता (॥ए्गिणा7ए९॥९५७ ) और 
याध्यता ((00]890077८55) । बाद की विकसित भावनाओ मे, जेसे, सहानुभूति 
-ओ, पूर्व विकसित अनुभूतियों से, जेसे, स्वार्थ से, अधिक प्रभुता है। अत उच्चत्तर 
अनुभूतियों से प्रभुता सम्बद्ध है। वाभ्यता राजनंतिक, धार्मिक तथा सामाजिक 
“नियंत्रणों के अनुभव से होता है । नेतिक वाध्यताए' अल्पस्थायी हैं। नतिक 
चेंतना के विंकास होने पर वाध्यता नहीं रह जाती। आत्म-रक्षा मानव स्वभाव 
मे सहजात हैँ । परार्थ का विकास भी स्वारँ के साथ ही होता है। अत जीवन 
क्रेवल अपने लिए या जीवन केवल दूसरों के लिए, दोनों अनुचित हैं । दोनो का 
समन्वय ही शुभ है । नेतिक चेतना मे एक ऐसी भी अवस्था होगी जब स्वार्थ 
आर परा् का एकीकरण हो जायगा । 


आ।लें।चना--विकासवाद नेतिक प्रगति की व्याख्या कर सकता है पर 
-: जझेतिकता के प्रारम्भ की नहीं। नेतिकता का प्रारम्भ अनेतिक तत्त्वों से नहीं 
हुआ है। 
। वातावरण के अनुकूलता का अश्य क्या है? यह अनुकूलता किसी आदर्श के 
सम्बन्ध मे ही हो सकती है । 


य 
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 जेंब्रि-विकास-सिद्धान्त नेंविक विकास पर लागू नहीं हो सकता। प्राकृतिक 


/ चुनाव, योग्यतम की रक्षा आदि नेतिकता से लागू नहीं ह । 5 के 


नेतिक विकास जीव-विकास का अग नहीं है । ] 

सुख दुख की जीवशाख्नीय व्याख्या सन्‍्तोपजनक नहीं है। सख जीवने का 
उत्कषे नहीं वल्कि जीवन शक्ति का व्यय है। वहत सी उपयोगी क्रियाएं जिनसे 
जीव्रन-वृद्धि होती है, खुखदायक नहीं है, जंसे, पाचन-क्रिया आदि । हर 

जीवन की लम्बाई चौड़ाई जेंविक आदढ्श हो सकते हैं, नेतिक आदर्श नहीं । 

राजनेतिक, सामाजिक तथा धार्मिक नियंत्रणों से चाहिए” की भावना उत्पन्न 
नहीं होती । उनसे “करना पडेगा ? का भाव होता है । 

नैतिक वाध्यता या नेतिक चेतना को स्पेन्सर अल्पस्थायी वतलाता है। पर 
नेतिक प्रगति के साथ-साथ नतिक आदश भी उडँचे होते जाते हैं; अ्रत नेतिक 
चेतना कभी लुप्त नहीं हो सकती ।॥ 

२ लेसली स्टीफन का विचार :-- 


स्टीफन का विचार है कि समाज एक्र शरीर की भाति है और व्यक्ति उसके 
अंग हैं। व्यक्ति समाज से अलग नहीं रह सकता । समाज-शरीर अपने वातावरण 
के ऊपर प्रतिक्रिया करने से वढता और विकसित होता है। समाज और व्यक्कि के 


वीच समयोजना की प्रतिक्रिया निरन्तर चल रही है। समाज और व्यक्ति में 


आन्तरिक सम्बन्ध है। समाज-शरीर के विकास के साथ-साथ व्यक्ति रूत्री अगों का 
विकास हो रहा है । अत जीवन का चरम लक्ष्य समाज-शरीर का स्वास्थ्य है । 
वही कम शुभ ह॑ जो समाज के स्वास्थ्य का साधक है और जो उसके लिए 
घातक है अशुभ हें । स्वास्थ्य और सुख में विरोध नहीं है । स्वास्थ्यजनक कम 


- खुखप्रद और हानिकारक दुखग्रद होते हैं। समाज के विकास के साथ-साथ 


व्यक्तियों में सहानुभूति की भावना भी विकसित होती है। सहानुभूति एक सामा- 
जिंक भावना है । ; 


पक व्यक्तियों 
आलोचना---समाज और ०» के सम्बन्ध के विषय में स्टीफन का 
सावयवी मत अशत अआ्रान्तियूलक है । 


न्‍ै 
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॥॥ 


ः, स्टीफन ने समाज-शरीर के स्वास्थ्य को नेंतिक मावदंड मॉनक्र सुखबाद का 


जड़ उखाड़ दिया है। उनका मत आत्मप्र्णातावाद का समथन है । 

»  भ्रलेकजेन्डर का विचार--अलेकजेन्टर ने समाज और व्यक्लि के विषय 
में स्टीफन के मत्त को अयनाया है। वह समाज-शरीर के लिए सामाजिक 
व्यवस्था ( 500० 070८: ) का विचार अपनाता है। उसके अनुसार समाज 
शरीर की साम्यावस्था (7 वुणा॥गरणओ | 06 5024 (7४०णंजाए) परम 
शुभ है। समाज शरीर की साम्यावस्था व्यवहार की पूरो तवा समयोजित अवस्था 
है। कर्मी का मायदंड नेंतिक आदर्श है । यह नेतिक आदणश प्रतियोगी प्रइृत्तियों के 
ऊपर आधारित व्यवहार की समयोजित अवस्था है । 


पशुओं मे प्राह्मतिक चुनाव का अर्थ वल॑ंत्रतम की जीत है पर नीति में अधिक 
पूर्ण आदर्शों के द्वारा नित्रेल आदर्शों' का निराकरण इसका अर्थ है। पशुबल के 
ध्वारा नहीं, नंतिक प्रोत्साहन के द्वारा यह निराकरण होता है । 

शआलोचना--अलेक्‍्जेन्डर का मत वही है जो स्टीफन का है अत" इसके 
विरुद्ध भी वे ही आपत्तिया हैँ । वास्तव में नतिक विंक्रास की व्थाख्या लक्ष्य या 
आदर्श के द्वारा ही हो सकती है, आदश का स्पष्टीकरण उससे नहीं हो सकता । 

स्पेन्सर, स्टीफन और अलेक्जेन्डर के मतो की तुलना करने पर स्पेन्सर का 
मत अन्य दोनों के अपेत्ताकृत , 

(। ) अधिक सुखवादी हे, लत 

(॥ ) अधिक व्यक्िवादी है । जे 

( 0 ) स्पेन्सर निरपेज्ष और सापेक्षिक आचारशात्नर में मेद मानता है जो 
अन्य दोनों विचारकों को मान्य नहीं है । | 


व४१४?४॥८७६४८ (९१७८५१।॥0|प5५ 
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। कक... ज्छ 
तेरहवाँ परिच्छेद 
[ख़] आत्मपृर्णतावाद ( ?९/(९८६०ाांजा ) 

हम अपने जीवन का जो भी चरम लक्ष्य मान लें उसे एकवारगी प्राप्त 
नहीं कर सकते । हमारा संप्रर्ण जीवन उसी ओर लगा रहता है और हम 
ऋरमश- उसे सिद्ध कुय्र्न्े हं। इसलिए, जिस प्रकार अन्य पदार्थों का विकास 
होता है उसी प्रकार नेंतिक जीवन का भी विकास होता है। “थह विकास किस 
ओर होना चाहिए “ चह नेंतिक आदर्श या लक्ष्य क्या हो जिस ओर हम 
अगति करें? 

“वाद्य नियमवाद ( ०एाण्वव 489 ) के अनुसार वाद्य सत्ता के नियर्मों का 
घालन ही नेतिक आदर्श है। पर यदि वाह्म नियर्मों का डर और प्रल्ोभन 
से.पालन किया जाय तो उससे नेतिकता का विकास नहीं होता । इसके अतिरिक्त 
थे नियम भी तो किसी आदणश का ही संकेत करते हैं (४ चरम आदर्श क्या होना 
चाहिए यह उन नियमों से स्पष्ट नहीं होता । 

-“क्वान्ट का बुद्धिगाद और सुखवाद दोनों एकागी हँ। एक के अनुसार बुद्धि 
के विकास और दूसरे के अनुसार भावनाओं के त्रिकास में ही नंतिकता वतलाया 
गया है। इसलिए (कक ने भावनाओं को दमन कर केवल बुद्धि के आदेशों 
का पालन नेतिकता कह्ाा है और दूसरे ने बुद्ध को छोड़ भावनाओं की 
तुष्टि, जीवन का आदश वतलाया है। पर क्‍या बुद्धि और भावना में से कसी 
शुरु को छोड़ा जा सकता है ” क्‍या उनमें से केवल किसी एक के विकास से 
यूर्ण विकास होगा * 

श्रात्मपूर्णतावाद के अनुसार बुद्धि और भावना दोनों ही मनुष्य के आवश्यक 
अँग हैँ। इसलिए ब्रिना बुद्धि के या बिना भावना के मनुष्य पूर्ण नहीं हो 
सकता । ४“ बुद्धि ओर भावना से आवश्यक सम्बन्ध है। “इसलिए दोनों का 
विकास अर्थात्‌ सम्पूर स्व (४८ ) का विकास ही शुभ है “मनुष्य के 


श्द्८ प्रारम्भिक आचारशातस्तर 


जीवन वा यही चरम लक्ष्य होना चाहिए । सम्पर्ण स्व की पृरणता या विकास 
का अथ है मनुष्य की सभी क्रिय्राओं की पूर्णता । मनुष्य की क्रियाएँ शारी- 
रिंक और वौद्धिक दोनों होती हैं |” अरस्तू ने कहा भी हे कि सनुत्य एक 
पशु है पर विवेकयुक्त। उसका स्वभाव रागात्मक्ष और विवेकयुक्त दोनों है 
अतः इस मत के अनुसार सम्पूर्ण आत्मा की प्रणंता ही उच्चतम शुभ 
(865: 8००१) है। 

: उपयुक्त विवेचना से है; स्पष्ट होता है कि आत्मपूर्णतावाद मनुष्य के 
व्यक्तित्व पर जोर ठेता है। “अपने व्यक्कित्न को विकसित कर पर्णा ब्रनाना हद 
जीवन का चरम लक्ष्य होना चाहिए, इसी कारण से इस मत को व्यक्तिव का 
आचारशास्र कहा जाता है । 


हम आत्म-सिद्धि ( ४९।-7९७॥५०४४०07 ) के द्वारा प्रात होता है, 
अतः यही नंतिक आदश है डक आत्म-सिद्धि मनुष्य की हर प्रव्ृत्तियो को तुष्ट 
करने से ही सम्भव है। स्रिद्धि का अर्थ है मानव शक्ति से या भिन्न चेषाओं के 
द्वारा प्राप्त करना । प्रा करने का अर्थ ही है किसी लक्ष्य को प्राप्त करना + 
जद किसी विशेष लक्ष्य, जेसे, परीक्षा पास करना, नौकरी पाना आदि, को प्रा 
किया जाता है तो हम कहते हैं. कि हम सफल हुए ।” पर जब हम सत्य, सौन्दर्य 
ओर शुभ लक्ष्य प्राप्त करते हैं तो सिद्धि होती है। अत जब भी किसी लक्ष्य को 
ज्ाप्त किया जाता है तो उससे कम या अधिक मात्रा से आत्म-सिद्धि होती है।, 
इसलिए आत्म-सिद्धि का अथ खझुख प्राप्त करना, या वुद्धि की तुष्टि ही नहीं अपितु 
अपने सम्पूर शक्तियों का विकास है। मन॒न्य होने के नाते हमसे, जितनी 
शक्किया हैं उनका पूर्ण विकस स॒ ही आत्म-सिद्धि है। संक्षेप में, व्यक्ति का 
विकास ही आत्म-सिद्धि है ।“आत्म-सिद्धि से मनुष्य को ओआत्म-सन्तोष होता है 
क्योंकि उस अवस्था में व्यक्ति वी सभी शक्तियों का विकास हो जाता है * 
/आत्म-सन्तोष ( 568४8 ०7०7 ) को आनन्द ( गिणु655 07 
0253८१९७७ ) भी कहा जा सकता है। शानन्द और छख मे अन्तर है 
हि ४ 
इन्द्रियो की, तृप्ति से आनन्द होता है। _अत- सुख क्षुणिक है पर आनन्द स्थायी * 
खुख इन्द्रियों की माय है, आनन्द बुद्धि की। सुख मनुष्य के हीन स्वभाव की 
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पूर्ति का फत है, आनन्द उसके उच्चतर स्वभाव की सिद्धि का। अत आंत्म- 
सिद्धि के साथ-साथ आनन्द की भावना अवश्य होती है। पर इसका यह अर्थ: 
नहीं है कि आनन्द ही मनुष्य के जीवन का लक्ष्य है । “आनन्द नतिक उत्थान, 
का संकेत मात्र है। है 
+“यह मत आदशवादी (.662॥57० ) हँं। इसमें सुखवाद की भाति केवल 
इच्छा की तुष्टि या काने के वुद्धिवाद की भाति विवेक का आडेश-पालन ही नहीं 
अपितु सम्पूर्ण सत्र की तुष्टि बतलाया जाता हैं। इच्छाओं का भी महत्व हैं 
अतः उन्हें बुद्धि के अधीन कर उनके नियंत्रण से ही दीशविक आत्मा और 
बुद्धिमय आत्मा, दोनों की सिद्धि होती है । »इससे ही सम्पूर्ण स्तर सिद्ध होतः 
हे। इसलिए जहा सुखवाद का सिद्धान्त है 'आत्म:तुष्टि ($श-ह276०/07)7, 
डद्धिवाद का ४“आत्म-बलिदान ( 5९०52०7०8 )”,  आत्मपुरणतावाद का 
आत्म-सिद्धि ( ६९ॉनि८४॥॥5०४०7 ), है ।४सुखवाद की आत्म-तुष्टि में आत्मा 
का अथ है पाशविक आत्मा, वुद्धिमय आत्मा नहों । वुद्धिवाद के आत्म-बलिदानः 
भी आत्मा का अर्थ है पाशविक स्तर ( शागा7०) 5 ) और यहा इस 
स्व को दमन करने का आदेश दिया गया हैं। आत्म-सिद्धि में आत्मा का, 
अर्थ है सम्पूर्ण आत्मा--पाशवरिक्त और विवेकशील । 
“इस मत के अनुसार समाज की प्रकृति अवयवी (०छथभा० ) है ४ 
समाज और व्यक्ति का सम्बन्ध वैसा ही है जेसा शरीर का उसके अर्गों के: 
साथ । यदि शरीर स्वस्थ्य है तो अग भी स्वस्थ्य हैं और यदि अग टीक़- 
है तो शरीर भी। समाज शरीर की भाति है और व्यक्ति इसके आत्म- 
चेतन अग हैं। दोनो में विरोधी नहीं है। व्यक्ति अयने नेतिक आदशों को: 
समाज में ही सिद्ध कर सकता हैं। अत आदर्श समाज में ही मनुष्य पूर्ण 
हो सकता हैं। यदि समाज खराब हे तो मनुष्य उच्चतम शुभ को, केसे 
आप्त कर सकता हें” अत. उच्चतम शुभ वेयक्तकिक नहीं सामान्य शुझ्क 
( ००707 8000 ) है। 
आत्मपूर्णतावाद, स्वार्थवाद ( 28057 ) और पराथवाद ( 3पाछाग। $ 

का समन्वय करता है । स्वार्थाद के अनुसार व्यक्तिगत सुख और सामाजिक 
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खुख में विरोध है। प्रत्येक मनुष्य व्यक्तिगत सुख चाहता है। पराथवाद के 
अनुसार सामाजिक सुख मनुष्य का आदश होना चाहिए । उनके अनुसार भी 
व्यक्तिगत सुख और सामाजिक सुख में विरोध है। पर आत्मपूर्णतावाद के 
अनुसार समाज ओर व्यक्ति में विरोध का सम्बन्ध नही है। इसलिए व्यक्तिगत 
सुख और सामाजिक सुख विरोधी नहीं हैं। समाज के सुख मे ही व्यक्ति का 
सुख है | “उच्चतम शुभ सामान्य शुभ है । इस तरह यह मत स्वार्थवाद और 
प्राथवाद में समन्वय स्थावित करता है । 

आत्मप्रणतावांद वुद्धिगाद और सुखवाद के मगडे का अन्त कर देता 
है। “सुखबाद के अनुसार सुख ही जीवन का परम आदश है। सुख 

इच्छाओं की पृत्ति से होता है, अत छुखवाद के अनुसार कामनाओं की पूर्ति 
ही नेतिक जीवन का आधार है। “यह मत इन्द्रियों के अधिकार को मानता है 
ओर मनुष्य के स्वभाव का उसे ही महत्वपूर्ण अग वतलाता है | बुद्धिवाद बुद्धि 
के आइदेशों के अनुसार आचरण करना ही परम धम मानता है । यह वुद्धि के 
आअधिकार को मानता है ओर “मानव-स्वभाव मे उसे ही महत्वपूण बतल्ाता है । 
अत इस“मत के अनुसार कामनाओं का हनन ही उचित है। ये दोनों मत 
एकागी हैं। आत्मपूर्णतावाद के अनुसार कामनें और वुद्धिंदोनों ही मानत 
स्रभाव के आवश्यक अग हैँ। इसलिए बुद्धि बिना कामना के खोखली है, 
कामना विना बुद्धि के अधी है। एक दूसरे के विना अपू् है। क्रिसी एक 
को सन्तुट्ठ करना अपने एक अग को ही अधिक महत्व देना है। अत ्षम्पूर्ण 
आत्मा की सिद्धि ही जीवन का ध्येय होना चाहिए। यहा सम्पूर्ण आत्मा का 
अर्थ मनुष्य की कामना और, विवेक दोनों है । “कामनाओं को बुद्धि के आदेशों 
के अनुसार तुप्ट करना चाहिए। यह मत कासनाओ का दमन नहों बताता, 
उनका परिमाजन और परिष्कार वताता है। बुद्धि के द्वारा उनका नियमन 
होना चाहिए। अत सुख-प्राति जीवन का लक्ष्य नही है | पूर्णता 
श्राप्त करने पर मनुब्य को आनन्द को अनुभूति होती हे। आनन्द और 
खुख में उन्होंने अन्तर माना है। खुख इन्द्रिय-तृप्ति से होती है, अतः वह 
लरिक है। आत्म-सिद्धि से आत्म-संतोप होता है, जिसे आनन्द कहते हैं। 


हर 
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डसी प्रकार कामनाओं का दमन भी उच्चित नहीं हैं। पर कामनाओं से 
चासनाओं को प्रथक् कर देना आवश्यक हे। इस श्रर्थ में आत्मवलिदान 
अर्थात्‌ केवल पाशविक इच्छाओं को वर्जित करना, त्याग ढेना, उचित माना 
जा सकता है । “इस तरह आत्मप्र्णतावाद, बुद्धिताढ और सुख्वाद, दो 
विरोधी मतों में सामस्जस्थ स्थापित कर ढेता है । इसीलिए कहा गया है कि इस 
मत के मूलमंत्र आ-कऋप्िद्धि ( 52+ि८०2ै5४४णा ) में आचार-शात्र के सभी 
विरोबक मतो का समन्यय हो जाता है | 


इस मत को आत्म-असादवाद ( >प्वं0श70०7»आ॥7 ) भी कहा जा सकता 
है। आत्म-प्रसादव्राद के अनुमार आत्मलाभ ही जीवन का आदश होना 
चाहिए। आत्म-ज्ञाभ क्रेल आत्मोत्सय ( 5९६ 5४०८०7॥०४ ) के द्वारा ही 
सम्भव है । “बुद्धियय ञ्राम्मा (7भाणा० ४56 ) के लाभ के लिए हमें 
“धाशविक आत्मा का त्याग या अपनी उच्चतर प्रकृति के लिए अयने हीन स्वभाव 
को हटा ढेना आवश्यक है । “ हमे अपने व्यायक्र या सामाजिक झप की प्राति 
के लिए व्यक्तितत रूप का वलिदान करना आव्रश्यक है । उच्चतर आत्मा 
का विकास, साथी, परिवार, राज्य आदि से विरक्त होकर नहीं, वल्कि उनके 
हारा ही सम्भव है। “इस प्रकार समाज के द्वारा ही मानव व्यक्तित्व का 
पूर्ण विकास हो सफ्ता है। “ सनुध्य का परम कल्याण व्यक्तिगत और सामाजिक 
कल्याण है। इसमे ही" अआ्रात्म-प्रशाद या लाभ कहते हैं। यही धारणा 
आत्मपूर्णतावाद की भी है । 


“त्मपूर्णतावाद के अनुसार भी अन्त करण (००75०८7८९ ) नेतिक 
नियमों का निर्माण कर उन्हें अपने उपर लादती है। पर इनके अनुसार अन्तः- 
करण सम्पूण आत्मा हैं। इन्होने अन्त अनुभूतिवादियो की भाति अन्त 
करण को कोई विरोप नेतिक शक्ति नहीं माना है । महलुष्य की सच्ची 
आत्मा, वुद्धिमय आत्या, अग्त करण, नियमों को अपने ही उपर ल्ादती दै। 
यह नियम किसी अश-विशेष का नहीं । यदि ऐसा होता तो ये नियम 
चाह्य होते । 
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*/ नैतिक-बराध्यता ( प्राण ठोज8०0०7 ) के विषय में उनका मत हें 
कि बुद्धियय आत्मा पाशविक आत्मा को कर्तव्य के लिए वान्य करती है। 
नैतिक वाध्यता कही बाहर से नहीं आती, जसे, राज्य, समाज आदि के द्वारा । 

“मनुष्य की नेतिक चेतना में अभिन्‍न रूप से नेतिक वाभ्यता का भी अस्तिल 
रहता है। “जब नंतिक प्रगति होती है तो उसका लोप नहीं होता। लोप 
इसलिए नहीं होता कि हम आदर्श के समीप बढते जाते हूँ. पर उसे पूर्ण रूप 
से प्राप्त नहीं कर सकते। “यदि आदर्श वास्तविक हो जाय तो वह आदश 
कैसे रहेगा? अत आदर और वास्तविकता मे सदा संव्ष होगा और नंतिक 
बाध्यता वर्तेमान रहेगी । 

-/प्ह्टो, अरस्तू , हेगेल, ग्रीन, व्राइले आदि इस मत के प्रत्नत्तक हैं। इनका 
इृष्टिकोश भारतीय मत के समकत्त है । 


दिन की इसी सम्बन्ध से उक्ति है, जीने के लिए मरो ([0॥6 ६० 
[४०)। समध्ययुगी ईसाई धर्म मे इसका अथ यह है कि आत्मा की मुक्ति के लिए 
शरीर को शूल्ली पर चढ़ा दो (टापटआ/ए ४6 4650)। आत्मा की रक्षा के लिए 
शरीर का नाश आवश्यक है। “वही आत्मा के प्र्ण विकास के रास्ते मे रोड़े 
का काम करता है। 4र हेंगेल ठीक इसी अर्थ मे इसका प्रयोग नहों करता १ 
उसके अनुसार मनुष्य के पूर्ण विक्रास के लिए उसके व्यक्तिगत आत्मा की 
सत्यु आवश्यक है। बुद्धि के त्रिकास के लिए इच्क्रियों का दमन आवश्यक नही 
है; उनका नियन्त्रण होना चाहिए, जिसमे धीरे-धीरे उनका लोप हो जाय ! 
जीना और मरना दोनो विरोधात्मक प्रतीत होते हैं । 


पर यह इसका अथ हैं 
उच्चतर जीवन के लिए हीन जीवन की म॒त्यु । 


<पुक दूसरी यउक्कि है, व्यक्ति बनो ( 86७ 3 08९४५०॥ )--मनुब्य में 
कामना भी है और -ुद्धि भी। “कामनाएं व्यक्द्रिगत होती हैं, और बुद्धि 
सामान्य ।कामनाएँ हमे अन्य व्यक्तियों से पृथक करती हैं और बुद्धि सामान्यी- 
कर । वृद्धि के कारण ही मनुष्य व्यक्ति है । इस मत के अनुसार -वुद्धियय जीवन 
का विकास होना चाहिए अर्थात्‌ सम्पूर्ण व्यक्तित्व का विकास । “ व्यक्तित्व का 
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विकास स्वये लक्ष्य है, किसी अन्य लक्ष्य का साधन नहीं । इसलिए कहा गया हैं 
कि व्यक्ति वनो और दूसरे के व्यक्तित्व का सम्मान करो | 


<श्््सी सम्बन्ध मे ब्राडले की उक्ति है? मेरा स्थान ओर उससे सम्बन्धी 
कत्तेज्य (५ ५६8६० 2॥५ ६5५ पधंप्रधं2५)! । उसके अनुसार हर 
व्यादमी का समाज में एक विशेष स्थान है और उससे ही सम्बन्धी काय है। हर 
व्यक्ति की शक्ति समान नहीं होती । इसलिए हर आदमी सभी कार्य नहीं कर 
सकता है। आदमी, डाक्टर, प्रोफेसर, इन्जीनियर सभी नहीं हो सकता । अपनी 
शक्ति के अनुसार उसका समाज मे अपना नियत स्थान है। उस स्थान के अपने 
ऋत्तव्य भी हैं। कोई मनुष्य अपने स्थान के अनुसार ही अपनी शक्षितयों का 
विकास कर सकता हे। इसीमे उसका कल्याण है और पूर्ण विकास भीं 
न्यम्भव है । 
आत्मपूर्णतावाद का प्रमाण । 
सभी पदार्थों में, जिसमे कोई किया होती हे, शुभ या अच्छाई उसकी क्रिया 
मं होती है, उस वस्तु में नहीं “बंत्ती वजानेवाला, एक गेंद खेलनेवाला या 
कलाकार, सभी की अपनी-अपनी क्रियाएँ हैं। इसलिए एक अच्छा वंसी बजाने- 
चाला वह है जो अच्छ्री वंत्ती बजाए, अर्थात्‌ अपनी क्रिया में सिद्धस्त हो-जिसने 
ध्यूणता प्राप्त कर लिया हो । एफ अच्छा गेंद खेलनेवारला वह है जो वहुत अच्छा 
खिलाडी हो अवांत्‌ अपने काम में पूणुतरा प्राप्त किए हो । क्या सनुब्य की कोई 
क्रिया नहीं है 


मनुष्य जीवित शरीर मात्र नहीं है। पौधों में भी जीव है, शरीर है, 
अत ये मनुष्य की विशेषताएँ नहीं हैँ । प्रत्यक्ष या चेतना की शक्ति (वासना/ 
'पशुओं में भी है अत वह भी उसकी विशेषता नहीं है । विवेक-शक्ति ही मनुष्य 
-की विशेषता है। इसी शक्कि का प्रयोग उसका विशेष काम है। अतः एक 
प्यच्छा आदमी वह है जो अपने काम में पूर्ण या सिद्ध हो अर्थात्‌ अपनी विवेक 
व्शक्ति का पू्णो विकास किए हुए हो । इसका अर्थ यह हुआ कि बुद्धिमय आत्मा 


र्फ्छ प्रारम्सिकर आचार-शात्त्र 


का पूर्ण विकास ही नेतिक आदश है । पर इसका अर्थ यह नहीं है की पाशविक 
आत्मा का दमन कर दिया जाय । | | 

-“ हर चीज की अच्छाई उससे अद्भूत लाभ मे है। एक छूरी अच्छी है इससे 
'कि उससे लाभ है ।' यह काटने का काम करती है। उसी प्रऊार शरीर का लाभ 
क्या है? इसका उत्तर है, जीवन के लिए ।४पर जीवन का लाभ क्‍या है ? बहुत 
से विचारक यहीं रूक जाते हैं । “6 जीवन का लाभ आत्मपूणता प्राप्त करने में है । 
इसलिए यदि मनुष्य को केत्रल्ल यंत्र की भाति माना जाय तव ठीक काम करना ही 
उसका शुभ है । यदि मनुष्य को शरीर" मात्र माना जाय तो ठीक से जीने ही 
उसका शुभ हं। पर यदि मनुष्य को व्यक्ति अर्थात्‌ व्यक्तिलयुक्त माना जाय तेः 
«व्यक्तित्व का विकास ही उसका शुभ है । 


सारांश 

() बाह्य नियमवाद बाह्य नियसों को चरम नेतिक आदर्श मानता 
है, अत: यह दोषपूर्ण है । सुबबाद और बुद्धिवाद अपूर् हैं, इसलिए 
कि वे सनुष्य-स्वभाव के अँंग-विशेष की ही महत्ता सानते है। आत्म- 
पूणतावाद के अनुसार मनुष्य के दोनो अंग महत्वपूर्ण है। अतः: 
सम्पूर्ण आत्मा का विक्रास ही उच्चतम शुभ है ओर इसे ही जीवन 
(का चरम लक्ष्य सानना चाहिए | 
- (9) सम्पूण आत्मा के विकास का अर्थ है सम्पूर्ण व्यक्तित्व का 
विक्रास | 

(0) आत्म-सिद्धि (5८ । 63]53007) ही के द्वारा पूएता 
प्राप्त किया जा सकता है। आत्म-सिद्धि का अर्थ है सम्पूर्ण शक्तियों 
का विकास | 

(07) आत्म-सिद्धि से आत्म-सन्तोष होता है। अतः आत्म- 
सनन्‍्तोष या आनन्द नेतिक जीवन का सकेत है। 
, (४) यह आदशेवादी सत है। इससे कासनाओ का दसन करना 
नही, अपितु उसे बुद्धि के द्वारा नियंत्रण करना बताया गया है । 


आत्मपूर्रतावाद २५४ 


(श) समाज अवयबी -है। अत; व्यक्तिगत शुभ और सामान्य 
जाप सक री 5] 

शुभ में विरोध नही है । सामान्य शुभ ही उच्चतम शुभ है । 
(एश7) यह मत स्व्राथंवाद और परार्थवाद्‌ का समन्वय करता है. 


(४7) इसमे सुखवाद ओर बुद्धिवाद में भी सामण्जस्थ स्थापिक्त 
होता है । आचार-शाश्र के सभी विरोधी मतो का समन्वय इस मत 
में पाते हैं । 


(5) इस सत को आदत्स-प्रसादवाद ([2000270प57ए) भी कहा 
जाता है। आत्मलाभ, आत्मबलिदान ( ५९!--४००7॥०० ) के द्वारा ही 
सम्भव है) 

(४) अन्तःकराण सम्पू्ण आत्मा है। 

(20) नैतिक वाध्यता का अथ है बुद्धिमय आत्मा का पाशविक 
आत्मा को वाध्य करना | 

(४0) हेगेल के कथन, “जीने के लिए मरो” और “व्यक्ति बनो? 
ओर त्राउले का कथन 'सेरा स्थान ओऔर उससे सम्बन्धी कर्तव्य” 
इस मत के सूत्र है| 

(आग) इस मत का प्रमाण यह है क्रि किसी वस्तु की अच्छाई 
उसके काय की अच्छाई पर निमेर है। मनुष्य विवेकशील है, इस- 
लिए उसका विकास ही शुभ है । 

समालोचना--- 

(0) बहुत से विचारकों ने इस सत के विरुद्ध भी स्वाथवाद का दोष आरोपित 
किया है ।इसमें आत्मा की पूर्णता ही जीवन का लक्ष्य वतलाया गया है | “यदि 
कोई व्यक्ति अपनी आत्मां की पूणता चाहता है तो जड़ मे वह भी स्वार्थी ही है + 

“पर इस दोषारोपन मे तत्त्व नहीं है । वास्तव में इस मत में यह स्पष्टतया बता 
दिया गया है कि व्यक्ति और समाज मे विरोध नहीं है, अत “सामान्य शुभ ही 
उच्चतम शुभ है । 


२५.६ प्रारम्भिक आचार-शात्न 


(4 ) यह मत आदरशंबादी दशन पर आश्रित है। 

(॥7 ) इस मत सें विरोधी मतो का समन्वय होता है । इन्हीं कारणों से यह 
मत अन्य मतों की अपेक्षा मान्य प्रतीत होता है। पर इसके विरुद्ध भी 
आापत्तिया हैं । 

(9 ) समाज को आत्मपूर्णतावाद अवयवी मानता हैं। समाज ओर व्यक्ति 
का वही सम्बन्ध वतल्लाया गया है जो शरीर और उसके अगो में है । पर यह मत 
आन्य नहीं है। इसका विवरण समाज दर्शन मे ढेखे' । 

- (9) यह मत आत्मा वी पूर्णता या आत्मसिद्धि या सम्पूर्ण व्यक्तित्व का 
विकास मानव जीवन का चरम लक्ष्य तो वतत्लाता है पर कौन से कर्म से इस लक्ष्य 
की पूर्ति होगी, यह स्पष्ट नहीं होता । मनुष्य के जीवन में ऐसे अवसर भी आते हैं 
ज्जहॉ स्पष्ट रूप से यह जान लेना कि इसीसे आत्म-सिद्धि होगी, कटिन है। 

“आत्मसिद्धि तो जीवन का लक्ष्य मान्य है पर दंनिक जीवन में कर्मों का चुनाव 
केसे किया जाय, यह स्पष्0ट नहीं होता । अत इस मत को “ सैद्वान्तिक 
(४0९०८४८४) रूप से मान्य कहा जा सकता है पर व्यावहारिक (7०7८४) 
रूप में अस्पष्ट ( ४३४89०० ) “मूल्य के सिद्धान्त ( 4]609 ० ५४४०८ ) 
के प्वारा ही यह सिद्धान्त व्यावहारिक रूप में प्रयुक्त हो सकता हैं। 


आत्मपृर्णतावाद और सुखबाद 


आत्मपूणतावाद सुखवाद 
(०) सम्पूणो आत्मा की सिद्धि ही आत्मा के एक तत्त्व की तुष्टि इसका 
इसका सिद्धान्त है । सिद्धान्त है--पाशविंक आत्मा की । 


[आकर पु + 
(० ) बुद्धि ही जीवन का पथ पदेशक् कामनाए' जीवन का मांग बताती हैं । 
है। यही कामनाओं का नियंत्रण 


करता है । 
६०) बुद्धि और कामना की संगति खुखो का यात्रिक योग (76८थाउंल्थों 
९ « 
ही जीवन का आदश है । 507) ६69) ) ही जीवन का 


९ 
आदश है । 


भ 
आत्मपूणतावाद २५७ 


( 6 ) आत्म-सिद्धि (६९-८४॥५७०-.. आत्म-तुप्टि ( 5/-2ध॥2८००7 ) 


007 ) इसका यृल्न मंत्र है । इरका सृल॑ मन्त्र है ।' 
(९ ) आत्म-सिद्धि के लिए आत्म- प्रत्येक इच्छा की तुष्टि आवश्यक है । 
बलिदान अर्थात्‌ कामनाओं का. विवेक कामना की चेरी है । 
वलिदान भी आवश्यक हो परम लक्ष्य है । 
जाता है । 


() आत्म-सिद्धि से आनन्द की अनु-. इच्छाओं की तुप्टि से सुख का अनुभव 


भूति होती है। अत आनन्द होता हैं। अत सुख ही जीवन का 
परम लक्ष्य है । 


प्॒ँफ्रांटव (९प९५८०॥५ ४ 
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चोदहवाँ परिच्छेद 
मृस्यवाद 


(्‌ 5(्ग्वातंद्ात॑ 35 र०पफ९ ) 
सूल्य का श्र्थ 


साधारण मृज्य शब्द कइने से ही पते का विचार आ जाता है। यह एक्र 
श्र्थशास्त्रीय-प्रत्यय॒( ९००००77० ००7८८०६ ) माना जाता है। पर मूल्य 
का अर्थ इतना संकुचित नहों है। यदि हमारे पास किसी की मेंट की हुई एक 
रुमाल हे तो हि हम मूल्यचान मानते हैं हालाकि उसका दाम घहुत क्रम है । 
जात यह है किमानव जीवन एक चयनात्मक किया है। हम अमुक काम करते 
हक, दूसरा नहीं। हम वेंसे ही कर्म करते हैं जो हमें अच्छे लगते हैं। खराब 
कर्मों को भी कर्ता अच्छा ही समक कर करता है। जिसे हम अच्छा या शुभ 
सममते है उसी को मूल्यवान भी मानते हैं। जो हमारे लिए शुभ ( 80०० ) 
है चही हमारे लिए सृल्यवान हे ॥“ अत. जिस प्रकार अच्छा या शुभ आचार- 
शास्त्र का मौलिक प्रत्यय है, उसी प्रकार मूल्य भी हैं। जो हमें अच्छा लगें 
चही आपको भी अच्छा लगे, यह आवश्यक नहीं है । “अत जो हमारे लिए भूल्म- 
चान हे वह आपके लिए नहीं भी दो सकता है। इसीलिए साधारणतः मूल्य का 
अर्थ हैं वहजो हमारी इच्छा को तृप्त करे । -इच्छा या आवश्यकताओं की 
लृति करनेत्ाली सभी चस्तुएँ सूल्यवान हैं या शुभ (80००0) हैं । <“द्वम्न घूल्य- 
चान हे इसलिए कि उससे हमारी क्षुधा की तृति होती हैं। खुखवादियों का 
मी यही मत है । 


साधारणत ऐसा भी देखा जाता है कवि जिस पदार्थ से भनुष्य 
की आवश्यकता या इच्छा की पूत्ति होती है उससे उसके जीवन की. 
रुका या४षंद्धि भी होती है, जैसे, अन्न, घर आदि। इसलिए मृल्य का एऋ 
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दूसरा अर्थ भी लगाया जाता हे । कोई भी पदार्थ जिससे जीवन की रक्षा और 
वृद्धि हो वह सूल्यवान है। इस परिभापा में एक कठिनाई है । आदि मानव की 
इच्छाएं सीमित थी, अत यह निर्णय करना सरल था कि किससे जीवन की 
रक्षा और वृद्धि होगी। . आज की सम्यता जटिल है । ४ भनुष्य की आवश्यकताएं 
अनेक है और लक्ष्य भी भिन्‍न-भिन्‍न । “इसलिए यह निर्णय करना कि किससे 
जीवन की रक्षा और वृद्धि होगी कठिन है। “दूसरी बात यह है कि “कीवन की 
रक्षा और वृद्धि जिससे हो वह सृल्यवान हैं, पर"जीवन का अर्थ क्‍या है 
क्या हम पशुओ की तरह सिफ जीना चाहते हैं या अच्छी तरह जीना चाहते हैं £ 
मनुष्य केवल जीना नही चाहता वह अच्छा जीवन चाहता ह । अत- जीवन स्वये 
शुभ या अच्छा नहीं हे , “जीवित रहने से जिस उदद श्य या लक्ष्य की प्राप्ति होती. 
है उससे जीवन झंल्यवान होता है अर्थातजितके कारण जीवन अच्छा या 
शुभ होता हैं वह सल्यवान हे। इसलिए जिससे आत्म-लाभ या आत्म-विकास 
होता है वह मूल्यवान है। यही मत आत्मप्रणतावादियों का हैँ । मनुष्य' 
“केबल इच्छाओं की गठरी नही ह । इसलिए जो इच्छा की पर करता हो वह 
आरम्भ में मूल्यवान प्रतीत होता है पर वारतविक सृल्य उसका नहीं ।४ मनुष्य 
पशु नहीं हैं कि जिससे उसके जीवन मात्र की रक्षा हो से ही मल्यवान 
माना जाय | “ईच्छाएँ स्वय॑ मृल्यव्रान नहीं हें । उनका सूल्य इस वारण से है 
कि वे हमारे जीवन के रक्षक हैं । जीवन रवय॑ मूल्यवान नहीं । जिस तरह का 
जीवन व्यतीत किया जाता हैं उसपर उसका मूल्य निर्भर हें अर्थात्‌ मुल्य उस 
उद्दश्य में ह॑ जिसके अनुसार जीवन व्यतीत हो रहा है। मनुष्य मे इच्छाएं 
रहती हैं, वह जीना भी चाहता है, पर वह एक व्यक्ति (97507) है। अतः 
उसीका मूल्य होगा जिससे उसके पूर्ण व्यक्तित्व का विकास हो । इसलिए 
आत्म-सिद्धि में ही मूल्य का समावेश हैं। 


मूल्य का वर्गीकरण 


(क)* साधक मूल्य और ताक्ष्विक मुल्य (ाप्रगश्ांय्रे गाते 
आएगशंए ए०)-८) 
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कुछ पदार्थ ऐसे होते हैं जिनका कोई सूल्य नहीं होता । उनका यल्य इस- 
सिये होता हे कि उनसे क्रिसी मृल्यवान लक्ष्य की प्राप्ति होती ह । सम्पति सूल्य- 
चान स्वत नहीं है। इसका मूल्य इसलिए है कि इससे सुख की प्राप्ति होती हैं । 
कपड़ा स्वतः सूल्यवान नहीं हे। इसका मूल्य इसलिए है कि इससे जाड़ा, धूप, 
आदि से हम वचते हँ। ये साधन रूप में इए होती हैँ । उनकी इच्छा हम॑ 
स्वयं उनके लिए नहीं करते शअपितु क्रिपी उद्दे श्य की पर्ति के लिए ऋरते हैं । 


उनमे स्वतः मल्य का समावेश नहीं है। ४८ थे साधक पल्‍य ( ॥750पर70शा 
९98]ए९ ) हैं । 


चात्त्विक घल्य वह है जो स्वत मल्यवान हो, जसे, सत्य, शील, आदि | 
ते इसलिए मूल्यवान नहों हैं कि उनसे किसी अन्य मल्यवान लज्य की प्रामि होती 


क्रे। ये साधन रूप मे नहीं, साध्य रूप मे इष्ट ह। इनकी इच्छा हम स्वर्य॑ 
उन्हीं के लिए करते हँ। उनकी कामना इसल्षिए नही को जाती कि उनसे 


किसी अन्य लच्॒य की पूर्ति होगी । वे सन मल्यवान हैं। “ठंखवादियों के अनु- 
सार सुख का तात्तविक मूल्य है । “काट ने शुभ सकल ( (०00 छ्ा|। ) का 
तसात्तिक मूल्य वतलाया है । ५८सत्य, सौंदर्य, विवेक आदि का भी तात्त्विक मूल्य 


चतत्ञाया जाता ह 


| 


(ख) विधायक और विघातक मृल्य 
(?0जाएए8 बाते 'िल०7ए४  ऐवाप८) 


| हमारे जीवन का चरम आदश एड अभावात्मक ( 722५८ ) आदर्श 

नहीं हों सक्रा। हमे क्‍या नहीं करना चाहिए यह तो क्‍या करना चाहिए के 
विचार से ही निश्चित होता है ।४ अत क्‍या करना चाहिए ( आठश ) एक विधा- 
अऊ प्रत्यय का विचार है। इस प्रकार वह जो आदर्श की प्राति मे सहायक हो 
उसका विधायक ( (0087ए6 ) मूल्य हे । जो आदोश प्राप्ति की वाधक वस्तु है 
उसका त्रिघातक ( 06220ए९ ) मल्य है ।४ उच्चतम शुभ॒(ाह९७ 8000) 
का उच्चतम विवायक्र मृल्य होता है । 
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(ग) स्थायी और अस्थायी मूल्य 
(एटएगाशाए थाते ताध्ाधंथा एगपट) 


कुछ पदाथों से हम क्षरिंक्र सुख मिलता हे । उनका अस्थायी घृल्य हे 9 


इरन्द्रियजन्थ सु्खों का अस्थायी मूल्य है। पर -ुद्धि के द्वारा प्राप्त आनन्द अपेक्तर- 
कृत स्थायी होता है । उसका स्थायी मूल्य है । 


(घ) उत्पादक और अनोत्पादक मूल्य । 
( 7007८/ए९ 7ते एफ्रुठपपरण[ए८ एशॉप6 १ 


बहुत से पदार्थ हैं जिनका प्रयोग में ही शेष हो जाता हैँ। जितना उनका 
अयोग हो उतना ही वे घटते जाते हैं, जेंसे, सम्पत्ति आदि भौतिक पदार्थ । इनका 
अदोत्पादक मूल्य हैं। पर कुछ ऐसे भी वस्तु हैं जिनका वितरण होने से इद्धि होती 
है, जैसे, ज्ञान इनका उत्पादक मूल्य है । 


मानदौय मूल्यों की सूची और उनका क्रम ( 079७ ) 
मूल्य का अर्थ जान लेने के वाद हमे यह भी जान लेना चाहिए कि (79 
मानवीय मूल्य क्रितने हैँ और ( ४ ) उनका क्‍या क्रम होना चाहिए । आत्म- 
पूराता किसी एक कम द्वारा प्राप्त नहीं होता । मनुष्य आजीवन कम करता रहता 
हैँ। कर्मा करने का अर्थ है भिन्‍न वस्तुओं को प्राप्त करने की इच्छा करना । अत्तः 
हमें यह जानना चाहिए कि संसार के प्रत्येक पदार्थ का मूल्य होगा और उनमें 
चरम आदर की दृष्टि से, किसका कम और किसका अधिक मूल्य होना चाहिए * 
मान लें हमें परीक्षा ढेने और सिनेमा देखने में कोई एक करना हें तो किसका 
मूल्य अधिक हें ? यदि इसी प्रकार सम्पूर्ण पदार्थों का मूल्य निर्धारित कर लिया 
जाय तो हमारा नंतिक पथ स्पष्ट हो जायगा । 
मानवीय मूल्यों की सूची--संसार के प्रत्येक पदार्थ जिनकी हम इच्छा करके 
हैं अर्थात्‌ मानवीय मूल्यों का अर्वन ने आठ प्रकार माना है :-- 
(१) शारीरिक मूल्य “ 800)9 ५४।०७ )--जिससे शारीरिष्क 
आवश्यकताओं की पूर्ति होती है, अन्न, भोजन आदि । 
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(२) आर्थिक मूल्य (2000ग्८ शवप० )--धन, सम्पत्ति, 
आदि । 
(३) मनोरंजन का मूल्य ( ४०८ रण २९८८४००॥ )--खेल 
आदि मन लगाने की सभी वस्तुए' | 
ग. ४) साइचये का मूल्य ( श०९ ० 455००॑क्राणा)--मित्रता 
अ्ााद | 


(५) धारित्रिक म्ल्य ((प्ाइटाटा एप८)--सच्चाई, इंसान 


दारी आदि | 

(६ ) सोंदर्य-सम्बन्धी मूल्य ( ८5६7८४८० ५००० )--ऋला, 
सुन्दरता, चित्रकारी आदि | 

(७) वोद्धिक-मूल्य ( 7702॥९८४प० ५४४८८ )--ज्ञान । 

(पर) धार्मिक मूल्य ( रिशृीक्च०प8 ४०/ए० )-इश्वर, आत्मा, 


आदि। 


ऊपर के वर्गीकरण मे सारे मानवीय मूल्य चले आते हैं। मनुष्य के सभी कर्म 
इसके अन्दर हैं। वह जिस वस्तु को भी चाहता हो उसका मूल्य इसमें अवश्य 
होगा ९ अब, इन सूल्यों मे कोई व्यक्ति एक मूल्य का अधिक महत्त्व देता है, दूसरा 
किसी अन्य का । इसलिए, साधघारणत क्रिस क्रम (00667 में इनका महत्त्व है, 
पहले यह देखना चाहिए | 


इन मूल्यों में शारीरिक, आशथिक और उलोरजन के भूल्य से शारीरिक 
आवश्यकताओं की पूर्ति होती है। इनसे हमारी शारीरिक-अह' ( 006407 5९।0 
की तुष्टि होती है। अत इन्हे शारीरिक मल्य ( 3097 ५४०)प८४ ) कहा जा 
सकता हैं । चारित्रिक और साहचर्य के मूल्य से हमारी सामाजिक आवश्यकताशो की 
पुति होती हैं । इनसे हमारी सास्राजिक-अह' सिंद्ध होती है। अतः इन्हें सामा- 
जिक मूल्य ( ५४०)ए९ ० 50०2५ ) कहा जा सकता हें । सौंद प-सम्बन्धी , 
बीद्धिक और धार्मिक मूल्य एक साथ रखे जा सकते हैं। उनसे हमारी आध्यात्मिक- 
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अह' की आकाक्षाए' तृत होती हैँ । अन उन्हें आध्यात्मिक-पूल्य (977० 
५०]४७८ ) कहते हैं । 

इस प्रक्कार मूल्य तीन हुए :--- 

(१) शारीरिक मल्य ( (3537 भ्रशपघ० ) «७ 

(६९) सामाजिक मूल्य ( ए४ए८ ० 5002॥09% ) 

(३) आशण्प्रात्मिक मूल्य ( 5ज्ाप ऐश) न. 

फिर इन तीनो को भी दो ही वर्गो' मे रखा जा सकता है-जेविक-सूल्य 
( 08870 एं४प० ) और “अति-जैविक-मूल्य ( निएएश-णछथ7ए० 
जप से । ४ जैबिक-मल्य वह है जो जीवन की रक्षा का साधक हो । अतः 
शारीरिक सृल्य जेविक्र (ण85प7 7९ हैं। जो सामाजिक तथा आध्यात्मिक अर्थात्‌ 
मनुष्य के शरीर से उच्च प्रकृति को तृप करते हो वे अति-जेबिक सूल्य हैं। इस- 
लिए इसमें सामाजिक और आध्यात्मिक सृल्य हैं । 

स्ल्य 


| 
जेबिक मृल्य अतिजविक (निएए9९-(7ए०0॥० फद्वपट) 
((22०7० ४४४०८) नज+न-+-+-+-+--_-------- 

| | | 

; [६०८ । 
सामाजिक आध्यात्मिक 





| 

हे रे + | | (९ ॥ः ८ क, । (6 | | वौड्धि (| 
शारीरिक आर्थिक मनोरंजन साहचय चारित्रिक सोदय-सम्बंधी वोद्धिक धार्मिक 
सल्य सृूल्य के यल्य यह्य सूल्य मृल्य मूल्य. मूल्य 


साधारणत शारीरिक और आर्थिक मूल्य बहुत की आवश्यक माने जाते हैं । 
यदि अन्न न मिते या पते नहीं हों तो मनष्य का जीना सम्भव नहों हे । 
इसलिए जीवन के लिए इनका प्रथम महत्व हे । अन्य मूल्य इस दृष्टि से कम 
महल्पृण हैं। यदि क्रिसी से मित्रता न हो, या चरित्र खराब हो तो कम से कम 
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वह जी तो अब्श्य ही सकता हं। पर महत्व की दुष्टि से क्रम उल्टा हो जाता 
हैं। मनुब्य के उच्चचर स्रभाव और उसकी आवश्यक्रताओ की पूर्ति के लिए 
सयसे महत्वपूर्ण धार्मिक, तत्र बौद्धिक, तप सौंद्य-सम्बवी सूल्य हैं। इस प्रेकार 
क्रम उल्टा हो जाता हे। इसलिए प्रश्न यह हे कि मल्य का महत्व किम 
दृष्टिकोण से माना जाय -जीवन की रक्षा के दृष्टिकोण से! या अच्छे जीवन 
के दृष्टिकोण से! * ्ि 


जैविक मूल्य से जीवन की रजा ओर वृद्धि होती है। अत, इस दृष्टि से 
वे आवश्यक और महत्वपूर्ण हेँ। पर उनका सावह यूल्य हे। वे स्रतः 
सूल्यवान नहीं है। अन्न, कड़ा, घर, सम्पत्ति, आदि का मूल्य साधन 
के रूप में ह। वे सृल्यवान इसलिए है कि उनसे अन्य साध्यों को प्राप्ति होती 
हैं। क्रीडा, आहठि ( मनोरंजन के मूल्य ) भी इसलिए मल्यवान हैं कि उनसे अन्य 
लक्ष्यों की पूर्ति होगी हे। इसलिए ये तीनो, शारीरिक, आर्थिक, मनोरंजन- 
सम्बंधी मूल्य, साधक हैं ओर इनका मूल्य इसलिए हे कि उनते जीवन मात्र 
की रक्ता होती है। पर जीवन स्वयं अच्छे जीवन का साधन हैं। इसलिए 
जैविक-सूल्य सामाजिक और आध्यात्मिक पल्य का साधन है । इनसे आत्मप्र्णता 
कम मात्रा से प्रात होती हें क्य्रोकि मनुज्य एक जीत्र मात्र नही, सामाजिक और 
विवेकशील जीव्र है । , पर इसका यह अथ नहों लगाना चाहिए क्रि जैविक 
मूल्य वेकार हें |४यदि मनुज्य भूखा हो या उसमे प्राण रहे ही नहीं तो 
आत्मयूणंत्रा का प्रश्न ही नहीं उठता । इसलिए अन्य सूल्यों का यह आधार 
है। आत्मपूर्णता की दृष्टि से अज्ञयत्ता अन्य सूल्यों से इसका महत्व कम है । 


चारित्रिक और साहचर्य-पूल्य--शारीरिक सूल्य से जीवन की रक्षा होती हैं। 
वे जीवन की रक्षा के लिए आवश्यक हँ । सामाजिक मल्य भी आवश्यक हैं| 
मन॒ब्य सामाजिक जीव हैं। अत यह भी उसकी प्रकृति की मांग के अनुकूल हे। 
आध्यात्मिक मूल्य का भी अयना महत्व हैं । मनुष्य विवेकंशील सामाजिक 
जीव है । उसमे विवेक आवश्यक ही नहीं वल्कि वही उसको व्यक्तित्व प्रदान 
करता है । अत आशभ्यात्मिक सूल्य मनुष्य की उच्चतम प्रकृति की माग के 
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अनुकूल है । यह तात्त्विक ( ॥रगाडा० ) सूल्य भी हैँ और साथक भी 
सहकारित्व, मेंची, प्रेम, आदि और साहस, संयम, आदि, साहचय ओर चारित्रिक 
मूल्य स्वत मुल्यवान वान हैं ओर साथ-साथ वे अन्य लच्यों की प्राप्ति के लिए साधन 
भी हैं। अतः वे जेविक मूल्य से श्रेष्ठ हैँ । उनसे मनुष्य की सामाजिक 
प्रकृति की आवश्यकताएं तृप्त होती हैं। अत- इन्हें प्राप्त करना भी आत्म- 
पूर्णता के लिए आवश्यक है । उन्हें मी आध्यात्मिक मूल्य कहा जा सकता 
हैँ क्‍योंकि वे जविक अर्थात्‌ जीवन की रक्षा मात्र के साधन नहों हैं + 
पर चास्तव सें सोंदये-सम्बन्धी, वौद्धिक तथा धार्मिक मूल्य को ही आध्यात्मिक 
मूल्य कहा जाता हैं। 


आध्यात्मिक मूल्यों में बौद्धिक मूल्य बहुत शीत्र ही प्राह्म हैं । ज्ञान 
का वौद्धिक मूल्य है । ज्ञान साधक मूल्य भी है और तात्तिक भी। ज्ञानों- 
पा्जन से मनुष्य को अच्छी नौकरी या अन्य कार्य मिल जाते हैं, फलस्वरूप 
शारीरिक और अआर्थिक सूल्यों के लिए वह साधन हो जाता है। इससे 
सामाजिक मूल्य भी प्राप्त होता है । ज्ञानशील होने पर मनुष्य की अहँ 
भावना समाप्त हो जाती है और मनुष्य समाज के सदस्यों से मेत्री, 
सहानभूति आदि की भावना रखता है । इसके अतिरिक्त ज्ञान से चरित्र 
भी शुद्ध होता है और मनुष्य साहस, शील आदि धर्म अजित करता है 
पर ज्ञान का मूल्य स्वतः भी है। इससे मनुष्य की वुद्धि को सन्‍्तोष मिलता 
है। आत्मपूररता की यह एक शर्त है। बिना वुद्धि के विकास के आत्म- 
पूणोना हम केसे प्राप्त कर सकते हैं! सौन्दर्य-सम्बन्धी मूल्य उतना ग्राह्म 
नहीं है। यह सभी मनुष्य में मिन्‍न मात्रा या अशों में वर्तमान रहता है + 
है /मैनुष्य एक चादर ही नहीं चाहता अपितु एक सुन्दर चाद्र चाहता है। चूकि 
यह मनुष्य में सहज रूप में वतेमान है, अत" सम्पूण॑ आत्मपूर्णता के लिए 
यह आवश्यक है। यह तात्त्विक मूल्य है। इससे किसी साध्य की प्राप्ति नहीं 
होती । सम्पूर्ण आत्मपूर्रीता का पझ्र्थ है मनुष्य की सारी प्रद्ृत्तियां, शक्तियां, 
जन्मजात प्रद्ृत्तिया, इच्छाओं और बुद्धि का विकास । इसके लिए धार्मिक सूल्य 
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सबसे अधिक महत्त्वपूर्णा है। हर मनुष्य को पूर्णाता प्राप्त करने की अवृत्ति रहतीः 
है। यह प्रवृत्ति मनुष्य के उच्चतम स्वभाव (शा्टी/66 028 , विवेक- 
शीलता से निकलती है । मनुष्य की इस प्रवृत्ति को तृप्ति धार्मिक सूल्य से होती 
है। धर्म में मनुष्य पूर्ण को ही आदश वनाता है, जेंसे, ईश्वर आदि को। 
इसलिए मनुष्य की आत्मसिद्धि के लिये यह सबसे महत्वपूर्ण है। इसका तात्तिकः 
मूल्य हे । इस बात का ध्यान रखना चाहिए कि कोई सूल्य तात्तिक है या 
सु [ज 
साधक यह उसके अथ ही पर निभर है । 


सलल्‍्य का वर्धोकरण और उनका क्रम जान लेने के वाद हमे यह देखना 
चाहिए कि मृल्य को किस आधार पर चुनना चाहिए । 


मूल्य के नियम या आदशे ([35 607 7रंठप5 ० (3) घ८) 


मनुष्य अपनी तृप्ति चाहता है। उसमे जीव धोने के नाते इच्छाए' उत्पन्न 
होती हैं। उसमे कुछ इच्छाए' सामाजिक होने के नाते उत्सनन्‍्न होती हैँ और 
कुछ आकांक्ाए' विवेकशील अर्थात्‌ आध्यात्मिक होने के कारण हैं । इसलिए 
अपनी तृप्ति! का अथ है सम्पूर्ण इच्छाओं और आकाक्षाओ की तृप्ति | “इसे 
ही आत्मसिद्धि कहा जाता है। आत्मसिद्धि किसी एक कम के करने से प्राप्त नहीं 
होती । इससे तो केवल उस दिशा का ज्ञान होता है जिस ओर हमें वढ़न/ 
चाहिए । इस रास्ते पर कम महत्तावाले मृल्य उच्च महत्तावाले मूल्य के बीच- 
कमी-कमी अन्तरप्नन्द्र हो जाता है। इसमें कम सूल्यवाले का वलिदान (त्याग » 
शावश्यक है। जहा कहीं भी हमें 'यह करें या वह करें? के बीव चुनना हो 
ते निम्न मूल्यवाले का त्याग या बलिदान कर देना आवश्यक है, नहीं तो 
हमारी उच्चतम प्रकृति तृप्त नहीं होगी । इसलिए प्रश्न है कि कर्मों के पसन्द 
( ए7्८ा८०7०० ) में किस नियम या आदश से काम लेना चाहिए जिसमें 
उद्देश्य ( आत्मपूर्णाता ) की सिद्धि हो। इसे ही मूल्य के संगठन का सिद्धान्त 
( याएफ65 रण टणाष्ट्गांध्थातण छ एगेएट ) कहा जाता है । के 


सिद्धान्त तीन हैं --- 


८ प्रारम्भिक्र आचार॑खान्र 


(3) वात्तविक मूल्य (वाफ्ततरहंट भठाप8०) साधक मूल्य 
( 50७प्रावाशाएद। ४०पि6 ) से उत्कृष्ट सान जात है । 


(२) स्थायी मूल्य ( ?९८८४०आ॥९०॥६ ५०४७९ ) अस्थायी मूल्य 
( [+#०7॥5०7६ ४३/एप७ ) से उत्कृष्ट सात जाते हैँ। 


(३) उत्पादक मूल्य (2/070८६४९ ए4५७) अनोत्पादक मूल्य 
ई॑ (077०० घछ७८६८४०९ ५गापघ8 ) से उत्कृष्ट सान जाते हैं। 


ये तीनों विद्वान्त व्यावहारिक और सहन है। हम अपनी साधारण 
ईक्रमाओं में इन्हीं का प्रयोग करते हैं। जिस लक्ष्य के लिए कोई क्रिया की 
जा रही है वह क्रिया से अधिक महत्वपूर्णा है। मूल्याकन के सभी सिद्धान्तों में 
इन्हीं का प्रयोग होता है। शारीरिक, आथक और मनोरजन-सम्वन्धी सृल्य 
साधक-मूल्य है। वे स्व्रत मूल्यवान नहीं हैं। वे अन्य लक्ष्यों की पूर्ति के 
शषाथन मात्र हैं। हम जीने के लिए खाते हैं, खाने के लिए नहीं जीते । यदि 
“खाने के लिए ही मनुष्य जीता तो उसमे और पशुओं में क्या भेद होता ? सामा- 
जिक सृल्य, साहवचय और चारित्रिक मूल्य, तात्विक मृल्य भी हैं और साधक भी । 
जे स्वतः मल्यवान ह और उनसे अन्य लक्ष्यों की पूर्ति भी होतो है । आध्यात्मिक 
मृल्य में वौद्धिक मूल्य, तात्त्विक ओर साधक दोनों हैँ। पर सौन्दय-सम्बन्धी तथा 
आर्मिक मृल्य तात्तिक है । वे स्वत मल्यवान हैँ। इसलिए पहले नियम के 
अनुसार आध्यात्मिक मूल्य उच्चतम है। सामाजिक-सल्य उससे गौर है ओर 
जेविक-मल्य सबसे निम्न कोटि का । दूसरा सिद्धान्त भी जबिक मूल्य के गौर 
बम को स्पए्ठ कर ढेता है। शारीरिक-मल्य से हमें अल्पस्थायी अर्थात्‌ क्षणिक् 
खुख मिलता है पर वोद्धिक क्रियाएं हमें विरस्थायी आनन्द ढेती हैं । इन्द्रिया 
शीघ्र दी शआान्त हो जाती हैं ओर सुख के साथ वार-वार आनेवाली उत्तेजना बन्द 
छो जादो हैं। वोद्धिक क्रियाएं टिकाऊ होती है। इसलिए सामार्जिक ओर 


आधप्यात्मिक यूल्य स्थायी हैँ। इसलिए बूसरे नियम के अनुसार भी आध्यात्मिक 
मृल्य उच्चत्तम और जविक गोण है । 


सल्यत्राद क््ष्टट 


नदी 


शारीरिक मृल्य अनोतलादक होता है। उनके प्रयोग से उनका अन्त हो 
ज्ता है। अन्न का प्रयोग करें वह समाप्त हो जायगा। पर सामाजिक यह 
आध्यामित्क मूल्य, जसे, साहस, मेत्री, जान, सौंदर्य, धर्म आदि का प्रयोग होने से 
उनकी वृद्धि दाती है । इनके वाटने से इनका भण्डार घटता नहीं बढ़ता ही है । 
ज्ञान दान ढें, ज्ञान बढ़ेगा, घटेगा नहीं। धार्मिक आचरण करें, धर्म वढ़ेगा,. 
घटेगा नहीं । ये वेयक्तिक नहीं है। ये किसी व्यक्ति की सम्पत्ति नहीं है। ये 
व्यक्ति और ठेश की सीमाओं के परे हैं । जितना वे सावजनिक होगें उतनी उनकी 
वृद्धि होती है । वे इलाठक मूल्य हैं। इसलिए तीमरे सिद्धान्त के अनुसार भी 
शारीरिक मूल्य का गौर धर्म और आत्यात्मिक मूल्य का उत्हष्ट धरम स्पष्ट हो 
जाता है । 


इन सिद्धान्तों से यह स्पष्ट हो जाता हे कि शारीरिक मूल्य, सामाजिक प्लूल्य 
वी अपेक्षा गोण है। सामाजिक सूल्य भी आध्यात्मिक मूल्य की अपेक्षा 
गौण हैं । 


९ 5०4३-०७ | किक हा के है ८ 
उपयुक्त विवेदना से यही निष्क्ष॑ निकलता है कि गौण ओर मुख्य मूल्य 
में हमे मुख्य मूल्यों को अपनाना चाहिए। जहा कोई मानसिक इन्द्र हो वहा 
कर्मा का इसों सिद्धान्त के अनुसार मूल्याकन कर, श्रेयस्कर मूल्यों का पालन 
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करना चाहिए । 


प्रत्येक मूल्य से मनुष्य की आत्मा तृप्त होती है। पर निम्न कोटि के मृल्य 
से केवल दीन स्वभाव या आत्मा की ही तृप्ति होती है, अत- उनसे अधिक मात्रा में 
आत्म-स्रिद्धि नहों होती। श्रेयस्कर मूल्यों से मनुष्य का उच्चतर स्वभाव या 
आत्मा तृप्त होता है, अत उनसे आत्म-सिद्धि अधिक मात्रा में होती है 
इससे यह रूष्ट है कि शारीरिक मूल्यों को भी बेकार या महत्वहीन नहों माना 
जा सकता । आत्मसिद्धि रुभी से होती है, किसी से कम, किसी से अधिक + 
शारीरिक मुल्य भी आवश्यक हैं। कभी-कभी तो उनका मूल्य आध्यात्मिक 
मूल्य से भी बढ जाता है। किसी भूख से मरते हुए मनुष्य के लिए शारीरिक 
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गौण की ही प्रवानता दी जाय तो वह आचरण अशुम है। पर इस सिद्धान्त 
वका प्रयोग समझ कर करना चखाहिये। कभी-कभी गौण मूल्य भी मुख्य ग्रा 


-महत्वपूर्णा हो जाता है और महत्वपूर्ण मूल्य, गोण । यदि किसी निर्दोष को - 


«“बोरों से बचाना है और उस मौके पर भूठ बोलना पंड़े तो यह शुभ कम द्वोगा + 
यहां सत्य चारिच्रिक मूल्य है और इसे निक्ृष्ट मूल्य के लिए छोड़ देना पढ़ता 
है। अतः कर्मों के मूल्याकन में परिस्थितियों का ध्यान रखना आवश्यक है ॥ 
न्कोई भी कर्म स्वतः खराब या अच्छा नहीं होता ।जीवन की प्रत्येक किया 
स्वतः ज्रीति-शूल्य हे। दूसरी क्रियाओं के सम्बन्ध में वे शुभ या अशुम होती 
हैँ “औनि-सम्बन्ध स््र्य बुरा नहीं हे पर अन्य क्रियाओं की ठुलना में बह 
निकृष्ट है। उत्क्वट मूल्य हो और इसमें यदि यही चुना जाय तब यह कर्म बुरा 
होगा । यह मत नेतिक-तटस्थतावाद है. फ्राएथा 'पिट्याश्याधाए) भी कहा 
जा सकता है। 


समालोचना 


(0) यह मत आत्मपूर्णतावाद का प्रक है। केसे कर्मों से पूर्गाता प्राप्त 
होगी, इसे यह मत स्पष्ट कर देता है । 

(॥) नैतिकता के ब्यवहारिक समस्याओं को यह सुलम्का देता है । किसी 
मी आदर्श को मान लेने पर यह कठिनाई हमारे सामने रह जाती है कि केसे 
आचरण से वह आदश प्राप्त होगा । पर इससे जो नियम वताए गए हैं उनसे 
यह कठिनाई घहुत अशों में दूर हो जाती है। हमें क्या करना चाहिए अर्थात्‌ 
कर्तव्य-शञान, हमें क्या रखना चाहिए अर्थात्‌ अधिक्रार-नाव और हमें क्‍या होना 
चाहिए अर्थात्‌ धर्म जान, इससे स्पप्ट हो जाता है । 


उपसंहार 
मित्र मापदंडो की आलोचनाओं से यह निष्कर्ष निकाला जा सक्तता है कि 


थे मनुष्य को गलत राह पर ले जाते हैं। पर ऐसा निष्कप निकालना भूल है । 
वास्तविकता तो यह है कि सब में सत्य का अश मिलता है । 


जे 
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बाह्य नियमवाद--वाह्य नियम नेतिकता का चरस मापदंड नही हो“ सकता, 
यह सत्य है। ऊपर से लादा गया जीवन का आदर्श क्रिसी भी विवेकशील व्यक्ति 
को मान्य नहीं होगा । यदि व्यावहारिक दुष्टिकोण से ठेखा जाय तो सभी मनुष्य 
पूर्णत. विवेकशील नहीं होते । उनकी अन्‍्तरात्मा या विवेक-शक्ति इतनी विकसित 
नहीं रहती कि वे सही-सही भले और वुरे का ज्ञान स्वयं प्राप्त कर लें। अतः 
उनके लिए जटिल परिस्थितियों मे वाह्य आदेश ही उपयुक्त होता है। फिर, 
मनुष्य सामाजिक है, अत समाज, धर्म, राज्य आदि के नियम का पालन नीति- 
विरुद्ध नही कहा जा सकता । इसके अतिरिक्क नेतिक चेतना का विक्रास जन्म के 
समय ही नहीं हो जाता। जब तक यह चेतना विकसित नहों हो जाती, वाद्य 
आदेश ही कर्मो के निर्णय में काम ठेते हें। अत एक सीमा के अन्द्र बाह्य 
नियम भी नेतिक आदर्श के रूप मे सत्य हैं । 


अन्तःअनभ तिवाद--इसका सिद्धान्त भी अशत मान्य है। नतिकता 
बाह्य सत्ताओ वी इच्छा पर निभर नहीं माना जा सकता है, यह सत्य है। इसके: 
अनिरिक्त यह भी सत्य है कि मनुष्य के परिसार्जित अन्त करण उसे भल्ले और बुरे 
का रुहदी ज्ञान प्रदान करते हैँ। पर अन्त करण के आेशो को अन्तिम मान्त 
लेना भूल है । 


बुद्धिवादू--कान्ट का यह मत कि वासनाओ और कामनाओं का दमन 
नतिकता के लिए आवश्यक है, श्रान्तियुक्त है। पर उसने यह ठीक ही कहा है 
कि विवेक मनुष्य की उच्चत्तम शक्ति है और उप्रके आदेशों का पालन आवश्यक 
है। इसके अतिरिक्त उसने यह भी ठीक ही बतलाया है कि कर्त्तव्य को कर्त्तव्य 
समझ कर करना चाहिए, सुख के लिए नहीं * 


सुखनार--जितनी आपत्तिया सुखवाद के विरुद्ध की जाती हैं उत्तनी किसी 
के विरुद्ध नहीं । पर इस मत में भी सत्य का अश है। बुद्धिवाद में नंतिकता 
का कोई कारण नहों वताया जाता पर सुखवाद में नेतिकता का कारण बतलाया 
गया है। कोई कर्म इसीलिए शुभ है कि उससे सुख मिलता है । दूमरी वात यह 


मृूल्यवाद हे 


सदा 


है कि अन्य पूर्व मापदंडो की भाति भावना को यह नंतिक जीवन से निकाल 
नहीं देत# वल्कि उसको उच्नत्तम स्थान ढेता है। इसमें अनियुक्ति यही है कि 
भावना को ही इसमे श्रेप्ठता दी गई है | 


2 स्वार्थसुखवाद---इसमे भी सत्य का अश् यह है क्रि नतिक कमो से व्यक्ति 
को आनन्द की अनुभूति होती है । पराथ्रवाद से सत्य का अश यह है कि व्यक्ति 
को अपने शुभ के लिए अन्य को विरोधी नहीं मानना चाहिए । सामान्य शुभ ही 
मनुष्य का आदश होना चाहिए। 

आत्मपूर्णतावादू--इसमे सभी मतो का समन्व्श्र स्थापित हो जाता है। 
इसमें यह ठीक ही वतलाया गया है कि मतुष्य का चरम आदश पूराता प्रात 
करना ही होना चाहिए। यह आठश आत्म-सिद्धि से ही प्राप्त होता है। आत्म- 
सिद्धि मनुष्य की प्रत्येक शक्तियों के विकास मे है। अत कामनाओ का ठसन नहीं, 
बुद्धि द्वारा उनका नियञ्मण होना चाहिए । व्यक्तिगत शुभ और सामान्य शुभ में 
विरोध नहीं है । नतिक आदश प्राप्त कर लेने पर व्यक्ति को आनन्द की अनुभूति 
होती है । पर यह मत भी व्यावहारिक दष्ठि से अस्प्ट हैं। उच्चतम आदण 
अर्थात्‌ पूर्णता की प्राति के लिए कौन सा कर्म करना चाहिए * 

मूल्यवादू-इससे आत्मप्रणनावाद की अम्पष्ठता दर हो जाती है। इसमे 
कर्मों के मृल्य मापने का स्पष्ट सिद्धान्त वतलाया गया हैं । 


इस प्रकार सभी मतो में सत्य का अश मिलना है । 
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पन्द्रहवाँ परिच्बेद 
नेतिक दायित्व ( #०:४| 009848० ) 


3 अखिल कर्मो की ओर मनुष्य का दायित्व है। जिन कर्मों को हम उचित 
जानते हैं उनका आचरण हमारा दायित्व हो जाता है। हमें वेते कर्मों को करना 
चाहिए । “ध्वाहिए' की भावना ही दायित्व है। उचितता के साथ चाहिए या 
चायित्व लगा हुआ है । यदि ऐसा न हो तो उचितता का कोई अर्थ ही नही हो । 
आ्यब हमे यह विचारना है कि दायित्व” का स्वरूप क्या है। क्‍यों उचित कर्मों में 
खायित्व है अर्थात्‌ उचित कर्मों को क्यों करना चाहिए! * इसके विषय में भिन्न 
विचार हैं 4 

वैधानिक मत (.८2०! 4]60765 )-इस मत के अनुसार “चाहिए! की 
खावना वाद्य श्रादिशों से उतन्न होती है ” ये आठेश राज्य के समाज के या 
इुश्वर के हो सकते हैं। वे नेतिक नियमो को दरुड का भय और पुरस्कार के 
अलोभनों से हम पर लागू करते हैं। अत “चाहिए” की भावना हमसे डर और 
अलोमन से उत्पन्न होती है । 

उपसोेक्त मत अमान्य है। यदि डर ओर प्रल्ोभन से चाहिए की भांत्रना 
खत्पन्न होती है, तो उससे हमारा चरित्र व्यक्त नहीं होता। अत चाहिए! या 
बदायित्व” की भावना का मूल स्रोत वाद्य सत्ता नहीं हो सकता । 

अन्त:अनुभूतिवाद ( ॥प्रापर0ए॥७7 )--इस मत के अनुसार कर्मों के 
सैंतिक गुण ( उचिंतता-अनुचितता ) कर्मों में ही निहीत रहते हैं और उनका ज्ञान 
अन्त करण के द्वारा होता है। उचितता मे ही दायित्व लगा हुआ है । कोई कर्म 
उचित है इसीलिए उसे करना भी चाहिए । चाहिए का स्रोत कोई वाह्य नियम 
नहीं है । उचितता और दायित्व या चाहिए” एक ही तत्त्व के दो पहलू हैं। 
झोई कर्म उचित है इसीलिए उसका पालन हमारा दाय्रित्व है। यह दायिल्र या 
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चाहिए की भावना डर, प्रलोभव या स्वाये की पूर्ति आदि विचार से उतलन्न नहीं 
होती । दायित्व नंतिक भावनाओं के हारा व्यक्त होता है। अन्तः्करण जिन- 
जिन कममों को उचित बताता है उसके प्रति हमारा ,सुफाबव होने लगता है । इस- 
लिए दायित्व का आधार अन्त करण है । पर मार्टन्यू ने बतलाया है कि चाहिए 
की भावना केवल कर्मों की उचितता से नहीं वल्कि ईश्वर के आदेशों के कारण 
उतत्न होती है । 

उपरोक्त मत वंधानिक मत से तो अवश्य ही श्रेष्ठ है पर यह दायित्व की 
भावना की पर्ण व्याख्या नहीं करता । कर्मा के उचित होने से ही हममें करना 
चाहिए की भावना क्यों हो जाती है, इसका उत्तर नहीं मिलता | “भार्टान्‍्यू का 
विचार तो ववानिकर मत से मिज्ञता जुज्ञता है, अतः कुछ अशों में उसके दोप उनके 
मत में भी है। 

सुद्बवाद ( 77600787 )--खुखवाद के दो रूप हें, स्वार्थमूलक 
( 220०50४० ) और पराथमूलक ( 2]धप्रा570 )। दायित्व के विपय में दोनों 
में भिन्न विचार हैं। 

स्वार्थमूलक सुखबाद ( >807500 न७तंठाश )--इस मत के अनुसार 
बेंसे ही कर्म उचित हैं. जिनसे स्वाथथ-सुख की प्राप्ति होती है। उचित कमों कोः 
अवश्य करना चाहिए। करना चाहिय या दायित्व” की भावना स्वा्थ-प्रेम के 
कारण उत्पन्न होती है। उचित कर्मों की ओर हम इसीलिए प्रेरित होते हैं कि 
बसे क्तों से स्वारथ-सिद्धि होती है। परोपकार, दया, सहानुभूति ग्रादि के आच- 
रण से भी स्वार्थ-सुख प्राप्ति के लक्ष्य से ही प्रेरणा मिलती है। इसलिए नेतिक 
दायित्व का खोत स्वाथ-प्रम है। 

उपरोक्त मत अमान्य है क्प्रोंकि म॑नुष्य केवल स्वार्थी नहीं होता । अतः ऐसा 
विचारना क्रि स्वार्थ-प्रेम की भावना से ही 'डचित कर्मों को करना चाहिए” की 
भावता उदय हं।ती है, भूल है । 

पराथ उूलक सुखवाद ( />पपा5९ नि९्तंठ्णाछझ70 )--इस मत के अनुसार 
मनुष्य में सहानुभूति या सामाजिक भावना विद्यमान है। वेसे कर्म जिनसे सामान्य 
झुख ग्रा्त हो, उचित हैं। अत" उचित कर्मों की ओर “करना चाहिय (दायित्व)? फी 


3 
नतिक दायित्व श्ज्ज 


शभावना इसीसे होती है कि हममें सामाजिक भावना वर्तमान है । अतः दायित्व का 
स्रोत मनुज्य की सामाजिक भावना है। हम इसीलिए उचित कर्मों में दायित्व 
महसूस करते हैं कि उचित कर्मों के पालन से ही हमारी सामाजिक भावना की 
सुष्टि होती है 
परा्थवाद में भी दोष हैं । _2सखबराद का शुद्ध रुप वास्तव में पराथवाद हो ही 
नहीं सकता । इस सम्बन्ध में सिल के मत की आलोचना सुखवाद परिच्छेद 
में देखे । 
आदुर्शवाद्‌ ( [6०2४॥80० ६॥९०१७७ )--आत्मपूर्णतावाद (2४९८७ 
उ०गाछा॥ )--इस मत के अनुसार वेसे ही क्‍मे उचित हैं जिनसे आत्म-सिद्धि या 
आत्मपूराता प्राप्त होती है । इसलिए उचित कर्मों का पालन इसीलिए आवश्यक हो 
जाता है कि उनके द्वारा आत्मसिद्धि की प्राप्ति होती है। आत्मसिद्धि की 
भावना मनुज्य मे निहीत है। मनुष्य अपनी प्रकृति की सिद्धि चाहता है। 
अतः आत्मपूर्णता की भावना से, जो मनुष्य का स्वभाव है, 'उचेत 
ऋर्भा को करना चाहिय” की भावना की उत्त्ति होती है। नतिक दायित्व का मूल 
खोत मनुष्य की अपनी आध्यात्मिक प्रकृति है। इसलिए उचित कर्मों के लिए बाह्य 
आदेश नहीं वल्कि अपना अपने पर आदेश ही मनुष्य को प्रेरित करता है। 
मनुष्य सीमित तथा अपूर्ण है ।“अत उसकी आन्तरिक आकाक्षा तथा चेष्टाएं 
आत्मयूरएता की ओर लगी हुई हैं। यहो उसकी प्रकृति है। उचित कर्मों से 
आत्मपूर्याता की श्रात्ति होती है अत उसके,.प्रालन के लिए अपनी प्रकृति से ही 
वाभ्यता या दायित्व महसूस करता है। “ मेकेंजी ने ठीक ही कहा है कि दायित्व 
कोई बाह्य आदेश नहों है वलिकि ,्रास्तविक आत्मा अर्थात्‌ मनुष्य की वास्तविक 
अऊ्ति या स्वभाव की ध्वनि है |“ अन्तरात्मा की ध्वनि यही है कि अपूर्स आत्मा 
वास्तविक आत्मा नही है| ““पूर्णाता हमारी वास्तविक प्रकृति है ।४अत- कर्त्तव्य 
का आदेश है कि हम अपनी वास्तविकता को प्राप्त करें ( [0 फागह 0एा इछ 
७92 0:05 ) अर्थात्‌ वेते कर्म करें जिनसे परर्णाता प्राप्त हो । इसी अर्थ में यह कहा 
जाता है कि मनुष्प नतिक है से वधा है । अत नंतिक दायित्व आत्मआदिए 
( &2-.700520 ) है ।” दायित्व का आधार मनुष्य की वास्तविक प्रकृति है । 


हज प्रारम्भिक आचार-शान्त्र 
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स्रप९ घ्टवा ण 70वें उपाणाए ? 


सोलहवाँ परिच्लेद 


अधिकार, कचव्य तथा सद्मुण (88॥६, 07६५ भाव २#६प०) 
१ अधिकार ((शां805) और कत्त व्य (0ए६ं७७) 


“जो हमें करना चाहिए, वही हमारा कर्तव्य है। अत" हम कत्त व्य से बंधे 
हुए हैं। यह एक प्रकार का नंतिक-ऋण हे, जो हमे चुकाना है। यह ऋण अपने 
प्रति या अन्य व्यक्तियों के प्रति अर्थात्‌ कत्त व्य अपने प्रति या अन्य व्यक्षियों के 
प्रति होता है। जो कत्तव्य हमारा अन्य व्यक्तियों के प्रति है, वही उनकी हमसे 
साग है । उसे पाना उनका हक है । इसे ही अधिकार कहते हैं। श्रतः अधिकार 
नेंतिक मा्गें हैं । जो हमारा अन्य के प्रति कत्तव्य है वही उनका अधिकार है 
और उसी प्रक्तार जो उनका कत्त व्य है वह हमारा अधिकार है। अधिकार और 
कत्त व्य सापेक्ष हैं । 

अधिकार और कर्तव्य व्यक्तियों के सम्बन्धों पर निभर हैं अर्थात्‌ समाज पर । 
अधिकार और कत्त व्य, दोनों समाज द्वारा स्वीकृत हैं। स्वयं किसी व्यक्ति को 
समाज से अलग कोई अधिकार नहीं है। समाज ही उसे कुछ अधिकार प्रदान 
करता है। सामाजिक अन्त करण या जनमत ही अधिकारों की रक्षा करता है | 
सामाजिक-हित और उसी के अन्तर्गत वयक्लिक हित के लिए ही कत्त व्य और 
अधिकार हैं। इस प्रकार कर्त्तव्य और अधिकार सर्देव सप्राज के आपेक्तिक हैं । 

समाज में भिन्‍न व्यक्ति होते हैं और उनसे भिन्‍न सम्बन्ध होते हैं, अत 
ब्यक्ति के कर्तव्य और अधिकार भी भिन्न-भिन्न हैं । है 


सनुष्य के अधिकार 
किसी व्यक्ति के निम्नलिखित अधिकार हैं -- 
(१) जीने का अधिकार 


रे प्रारम्सिक आचार-शात्र 


(२) स्वतंत्रता का अविकार 

(३) सम्पत्ति का अविकार 

(४) सममझोता का अधिकार 

(५) शिक्षा का अधिकार 

वास्त्र से आत्मरज्षा और आत्मविकास ही सबसे मौलिक और सामान्य 


आयवकार हू। ख़तंत्रता, सम्पत्ति, समझौता तथा, शिक्षा आत्मविकास के ही 
साथन है। अत. मौलिक अधिकार थे दो ही 


नुष्य के कत्त ठग्न 


-श्रात्मरक्ञा और आत्मविकास ! 


आवरकार का सम्बन्ध कर्चव्य से है। यदि मनुष्य के निश्चित अधिकार हैं तो 


उसके निश्चन कर्तव्य मी हैं। भनुष्य के निम्नलिखित कर्तव्य हैं :--- 
(१) जीव्रन का सम्सान 


(३) स्तंत्रता का सम्मान 

(३) सम्पत्ति का सम्मान 

(४) चरित्र का सम्मान 

(7) सत्य का सग्मान 

(६) सामाजिक व्यवस्था का सम्मान 
(७) प्रगति का सम्मान 


भनुत्य के उपरोक्त सभी कत्त व्य उसके दो मौलिक अधिकारों से ही निकलते 
। वास्तव से मनुष्य का एक ही सर्वोच्च कत्तव्य (०76 डप्रत06 779) 


“बाइमय आत्मा की सिद्धि और उसके अन्तर्गत सभी मूल्यों की भी । सभी कर्त्तव्य 
सीसे निकलते हैं । 


रा रहीं 


जी 


हय /905 ५0 


(रे बिक -् 5 
कत्त व्यो का वर्गीकरण 
मनुष्य के सभी कत्त व्यो को तीन वर्गों मे वांस जा सकता है-- 


(१) स््य के प्रति कत्तव्य, (२) अन्य के प्रति कर्तव्य और (३) ईश्वर के 
प्रात इन व्य । 


अधिकार, कर्त्तव्य त्तथा सदगुण २८१ 


११) स्व्रयं के प्रति कर्तव्य ( [2ए0765 ६0 5८ )- इसमे शारीरिक, 
आशिक, बौद्धिक, सौन्दर्य-सम्बन्धी तथा नेतिक कर्तव्यों का समावेश है। 
जीवन-रक्षा, स्वास्थ्य-रक्षा तथा विनोद शारीरिक कर्तव्यों में हैं। घन 
लउपाजन आर्थिक कत्तव्य है। ज्ञानोपाजन तथा बुद्धि का विकास मनुष्य का 
बौद्धिक कर्त्तव्य है। सौन्दर्य की सृष्टि और प्रशंसा सौंदय-सम्बन्धी कर्त्तव्य है । 
आत्म-संयम और आत्म-विकास हमारे नेतिक कर्त्तव्य हैं । 


दूसरे के प्रति कत्त वय (07065 (0 ०!28)-इसमे पेड-पौधे, पशु, 
समाज के अन्य व्यक्ति, परिवार, देश ओर मनुब्यत्व के भ्रति कर्तव्यों का 
समावेश है । 


इंश्वर के प्रति कत्त ठय (20065 ॥/0 (500)-ईश्वर के प्रति श्रद्धा, 
उसकी पूजा तथा आत्म-समपंण ईश्वर के प्रति कर्ततज्य है । 


शत 


कत्तेव्यो का विरोध तथा कर्तंव्याकत्तेव्यशास्र ( 0णाी८(६र्णा 
एपद०५ 870 ८55पां5:7५) ८” 


कभी-कभी विशेष कर्तव्यों मे विरोध मालूम होता है। सच बोलना कर्चन्य 
हैं पर कभी ऐसी परिस्थिति भी आती है जब सच वोलना ही दूसरों की हत्या 
में सहायक हो जाता है। ऐसी स्थिति में दो कर्त्तव्यों में विरोध जान पडता है। 
घर ऐसा विचार करना श्रमात्मक है। क्रिस्ती भी परिस्थिति मे एक ही निश्चित 
कर्तव्य हं'ता है। अत कर्तव्यों मे विरोध त्रिचार करना भूल है। ऐसी 
स्थिति समस्या की जव्लिता और वासनाओ तथा प्क्तपात के कारण उत्पन्न 
होती हे । इन्हीं के कारण निश्चित कर्त्तव्यो का ज्ञान नहों होता। 
यह अनिर्णय की अवस्था रहती है। ऐसी स्थिति के लिए विशेष नियम 
नहीं निध्रित किए जा सकते । परिस्थितियों के विश्लेपण से ही ऐसी दुविधा 
दूर हो सक्रती है । है 

सच्यकालीन विचारकों ने विशेष परिस्थितियों मे मनुष्य के निश्चित कर्चतन्यों 
और अफऊर्त्तव्यो के नियम वतल्ाया' है। इसे कर्त्तव्याकर्त्तव्यशास्र ((5प्राई79) 


श्८र - ध्रारम्मिक आचार-शाज्न 


ऊहा जाता है। पर ऐसे शास्र की अब मान्यतां नहीं है। इसमें कई कठिनाइर्या 
हैं। सबसे पहले तो यह कि आचरण फे विशेष-नियम बनाना कठिन है और 
किन-किन विशेष परिस्थितियों मे उन नियमों का अपवाद होता है यह निश्चय 
करना तो असम्भव ही है। इसके अतिरिक्त यह शात्र कम के वाद्य रूतपर ही 
च्यान देता है। उसमे केवल यह विचारा जाता है क्रि कर्त्ता का कर्म किस नियम” 
के अनुसार हुआ, यह नही क्रि कर्म का प्रयोजन, लक्ष्य आदि क्या है। इसलिए: 
यह शात्र नेतिकता से *स्त्रतंत्रता को निकाल देता है। वास्तव्र में यह बेघानिक 
दृष्टिकोण को श्रोत्साहित करता है । 


सद्गुण ( १#६पएघ७५ ) 

कर्तव्यों के अभ्यासपूर्वंक्क आचरण से सदूगुणात्मक प्रत्नत्तिया उदय होती 
हैं। अभ्यास के द्वारा कर्तव्य सदूगुण उत्पन्न करता है। सदूगुण अजित मान- 
सिक प्रवृत्ति है। यह चरित्र की उत्कृष्टता है। कर्चव्य मे ही सदूगुण व्यक्त होता 
है । सदगुण सहज प्रवृत्ति ( जन्मजात ) नही है। यह वेसी प्रवृत्ति है जो 
अभ्यास के द्वारा अजन किया जाता है । 


सदगुण का स्वरूप-अर॒स्तू के अनुसार सदगुण एक स्थायी मानसिक अवस्था 
है, जिसकी उत्पत्ति संकल्प से होती है और जिसका आधार विवेक द्वारा निर्षा-, 
रित जीव्रन का सर्वोच्च आदश है। यह नेतिक नियम के अनुकूल कर्मों के- 
अभ्यास के द्वारा अजित प्रवृत्ति या चरित्र है। यह कोई जन्मजात प्रवृत्ति नहीं + 
यह एक अर्जित प्रवृत्ति है । यह चरित्र की उत्कृष्टता है । इसका प्रकाशन कर्तव्यों 
मेहोता है। कर्तव्य और सदूगुण सापेक्षिक हैँ। एक ही तथ्य के ये दोः 
पहलू हैं। 


.. चूंकि सदुगुण का उद्धव कर्त्तव्यो के अभ्यासपूर्वक्क आचरण से होता है,' 
अतः इसके लिए कर्तव्यों का ज्ञान और उसका आचरण दोनो आवश्यक हैं ४ 
इसलिए सुकरात का विचार कि सदूगुण ज्ञान है ( शाापप्र8 75 द70ए०१82 ) 
और अरस्तू का विचार कि सदूगुण अभ्यास हे ( शत7७८ 45 0296 ), दोनों सत्य 


हक 


5 अधिकार, कर्तव्य तथा सदग्रण स्फ्ड 


हैं। “कर्मविहीन सदगुण या ज्ञान-विहीन सदगुण दोनो ही सत्ताहीरू हैं। 
सदगुण मे ज्ञान और कसे दोनो का समावेश है । 


अभ्यासपूर्वक कर्तव्यों का पालन ही सदगुण है। अम्यासपूवक कर्तव्यों 
व्त पालन तभी सम्भव है यदि मनुष्य अपने मनोवेगों, वासनाओों पर संयम 
रखे । वासनाओ का संयम विवेक्र (रिट्ूड0 ) अर्थात अपनी उच्चतर 
प्रकृति और निम्नतर प्रकृति मे सामंजस्य स्थापित करने से ही सम्मव है । अत£ 
विवेक और वासनाओ के सामजस्य-स्थापना से ही कर्त्तव्य का सम्पादन हो सकताः 
है । ऐसे सामंजस्य से ही शआत्मोपलब्धि होती है और इसीलिए उससे वास्तविक- 
मुख अर्थात्‌ आनन्द की अनुभूति होती है। श्रत- कत्तव्यो _के अभ्यासपूर्वेक: 
सम्पादन से अर्थात्‌ सदगुण से आनन्द का भाव होता है । /“अरस्त के अनुसार 
सदगुण आपेक्षिक मध्यावस्था को ग्रहण करने का अभ्यास है ( शाप ॥5 
(96 ॥9097 ० ०१०० 06 70]४0ए८ 77680 ) जिसे बुद्धि और व्याव- 
हरिक व्यक्ति निर्धारित करते हैं । +“सदूगुण चुनाव का अभ्यास है जिसका लक्षण 
है संयम तथा व्यक्ति की परिस्थितियों और योग्यताओं के अनुसार माध्यममार्क 
का चुनाव। माध्यममार्ग दोनों का मध्यवर्ती है, एक अत्यधिक (८655) 
दूसस अत्यल्प | अत सदूगुण मध्य दशा है। बहुत से सदगुण दो छोरों के 
मन्यवर्ती होते है-साहस, भीरता और आत्म-साहस के मध्य की सुनहरी मध्या- 
वस्था ( 800067 77८थ7 ) है । माध्यम मार्ग निरपेक्ष नहीं है। यह व्यक्ति की 
योग्यता ओर परिस्थितियों को ध्यान मे रख कर ही निर्धारित करना चाहिए ४ 
अतः यह सापेक्षिक है। अरस्तू का विचार बहुत अशो में सत्य है । पर माध्यमः 
मार्ग का ग्रहण आवश्यक है या नहीं यह स्त्रय॑ं सापेक्षिक है। किसी परिस्थिति 
में माध्यम मार्ग का ग्रहण स््र्य एक ढोष हो जाता है, जेंसे ढेश-प्रेम की भावना: 
मं माध्यम मार्ग का चुनावा अत सात्यम मार्ग के चुनाव से अथाथ परिस्थि- 
तियों का व्यान आवश्यक है | 

सदूगुण अनेक है, पर सभी एक सर्वोच्च सदूगुण के भिन्न पहलू है । सर्वोच्च 
नेतिक नियम का पालन मनुष्य का सर्वोच्च कर्त्तव्य है। इसी कर्त्तव्य के अभ्यास- 
पूर्वक सम्पादन से सर्वोच्च सदगुण का उद्भव होता है । 


सम प्रारम्भिक आचार-शात्त्र 


सद्‌गुरणों का वर्गीकरण (2॥959॥८98६०0॥ ० (7६५९७) 
-सदगुणों को तीन वर्गों मे रखा जाता है -- 
() आत्मविषयक (5९नि€गवाए) 
(॥) परविपयक ( ()श-८४०४०ापट्र ) और 


(7) आदशे-विषयक (०४-८४०/०ाए ) 


() आत्म विपयक्र सदगुण ( 56-ल्टगावा।हु शाप )- 
थे सद्गुण कर्ता के अपने शुत के सावक हैं। इसके अन्तर्गत (क) साहस 
(६07882), (ख) संयम (- ९70८7०7८८), (ग) मिहनत और अध्यवसाय 


([00057ए 2706 ए९५९एटा2८7०८ , और (घ) अल्प व्ययता (7प8०॥9) 
के सदगुण है । 


५) पर-विषयक सदगुण (0फ्रल्ननव्एगकाए ० 205५० 
0 क 5: ५ धर ( न्याय 
'शााए८७)-ये अन्य व्यक्तियों के मंगल के साथकर हैं। इनके अरन्तगंत + 
(05४८८) और परोपकार (227€ए027८९) के सदूगुण हैं। 


(ए) आदर्श विपयक्क सदगुण (क८व-्छुधता॥&ह ४7प९४)- 
ये किसी आदश के साथकहहैं, जते सन्‍्य, शुभ तथा सौंदर्य आदि के इसके 
अन्तयत (क) वौद्धिक आदर्शों के प्रति आऊाक्षा, (ख) सौन्दर्य विषयक आदिशों के 
अति आकाज्ना तथा (ग) नतिक आदशों के प्रति आकाक्षा, के सदूगुण हैं । 

वास्तव में व्यक्तिगत शुभ और सामाजिक शुभ में विरोध नही है, वल्कि एक 
इसरे के पूरक है। व्यक्तिगत शुभ में ही सामाजिक शुभ निहीत है और सामा- 
'निद्न शुभ से ही व्यक्तिगत शुभ की कल्पना की जा सकती है। इसलिए उपरोक्त 
चर्गीऋरण वज्ञानिक नहीं ह्ठै । पर कुछ सदणुण मनुष्य के व्यक्तिगत जीवन से 
अधिक सम्बन्धित है और कुछ उसके सामाजिक जीवन से । इसलिए वे मनुष्य 


के पृथक सम्वन्धों पर जोर ढेते हैं। इस अर्थ मे उन्हे आत्मविषयक ओर पर- 
विएण्क स्वीकार क्रिया जा सकता है । 


अधिकार, कर्त्तव्य तथा सदूगुण श्यष्ट. 


मुख्य सदृगुण ((शाताए4) भ्रााप्र८७)-प्लेटो ने चार सदगुणों को 
मौलिक वतलाया है। सभी अन्य सदूगुण उन्हीं चारो पर आश्रित रहते हैं । 
इन्हे इसीलिए उन्होने मुख्य सठगुण (एथ।0॥78) ए7(प९८5) कहा है। ये चार 
मुख्य सदूगुण, बुद्धिमता (५५56077), साहस ((.0प748०), संयम (+ &708- 
702) और न्याय (]05४८४) हैं। इन चारो को प्लेटो ने व्यापक अर्थ मे 
व्यवहार किया है। सभी सदगुण इन्ही चारो से व्युत्पन्त होते हैं । 


£5८८४।८५९५ हे 
]. फशा्ग ७5 थीाढ एलेबाणा छी गश्रा5ड 00 तैंप्रां€ है 
६0 4०) ॥ ६8| 


2. म06एछ बार पार एाबडछव60 7? ऊकें5 छाटी। गशीा। & 
००0०ज००7वता 48 तेपाए ? 
३3. एए४६ गढ 06 पिःववागलादो गरह।3 एण था. प्राताराता- 
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(0) 528० 8 « 3॥0प्राआ० ऐप्रापट5, 
(०) जाप गाव शिए्ते्यट८, 
(8) (2तवाए9) ४॥7प८५ 


सत्रहवों परिच्छेद 
अन्तःकरण या नंतिक-शक्ति 
(ट०ा5टांटआा८6€ 07 072 5०८५७६१) 


पअन्‍्त ऋण वह मानसिक शक्ति दे जिसके द्वारा हमलोग उचित और श्रनुचित 
जे भेट करते हैं । यह वह प्रकाश है जिससे कमा के नतिक श॒णो का जान होता है । 
और हमलोगो के जीवन का नेतिक मार्ग स्पप्ट होता है । जिस शक्ति से हमलोगों 
को कर्मों के नतिक गुणों का वोध होता हैं वही अन्त:करण है । अतः अन्त-करण 
नैतिक-शक्ति है। अन्त-करण के स्वरुप के विषय में भिन्न मत हैं । 

(१) वेधानिक मत (2९० 0९005)--श्स मत के अनुसार नंतिक 
जुर्णो के ज्ञान के लिए साधारण मानसिक्र शक्तियों के अतिरिक्त कोई विशेष 
मानसिक शक्ति नहीं है। वाह्य सत्ता द्वारा आदिप्ट नियम ही नतिक नियम हैं । 
चैसे कर्म जो उन नियमों के अनुकुल होते हैं, उचित और विपरीत होते हैं तो 
अनुचित हैं । अत कमा का ओवित्य-अनौचित्य नियमों से अनुकूलता या विपरीतता 
यर निर्भर है। इसलिए ओवचित्य-अनौचित्य अर्थात्‌ नतिक गुणों के ज्ञान के लिए 
कोई विशेष शक्कि नहीं वल्कि साधारण मन शक्ति ही हैं। साधारण अनुभव, 
चुद्धि तथा कन्पना ही से नेतिक गुणों का ज्ञान होता है। अतः अन्त करण या 
जेंतिक-शक्ति साधारण बुद्धि है । 

नैतिक गुणों के विषय में वधानिक मत अमान्य हे, अत- अन्त करण के 
विषय में भी यह विचार श्रान्तियुक्त है । 

(२) अन्त:अनुभूतिवाद (॥#६पांधंगाश्नीडा '--इस मत के 
अनुसार नतिक गुण कर्मों में ही निदीत हैं, कर्म-फल या किसी वाह्म सत्ता पर 
जे निमर नहीं । इन गुणों करा ज्ञान श्रन्त करण के ट्वारा होता है। अन्त करण 
के स्वरूप के विषय में अन्त अनुभूतिवादियों के शिन्‍न विचार हैं । 


है. 


प्रारम्मिझ आवचार-शांत्ल श्र 


(क) नेतिक-इन्द्रियवाद्‌ (रच0736 52॥88 ६॥207५)--उस मत 
के अनुसार अन्त करण एक आसन्तरिक इन्द्रिया है जिससे मनुष। को नैतिक गुणों 
का तत्काल प्रत्यन्ञ हो जाता है। जिस प्रकार रंग, रूप, ध्वनि आदि का प्रत्यक्ष 
अ।ख, कान आदि इन्द्रियों के हरा होता है, वंसे ही गैतिक ग्रुणों के प्रत्यक्ष के 
'लिए विशेष नैतिक इन्द्रिय है। यही अन्त-करण है। मार्टीन्यू , हचीसन आदि 
का यही विचार है । 

नेतिक-इन्द्रियवाद मे कई कठिनाइया हैं। यह नंतिक निर्णयों की विविधता 
की, था नेतिक निरणयरों में भूलों की व्याख्या नहीं कर सकता। इस मत की 
विस्तार व्याख्या के लिए 'नेतिक इच्धियवाद” मत की आलोचना देखें। * 

(ख) सौन्दय-इन्द्रियवाद (४५९४८४९८४८ $९॥56 ६6०४५)--कथ 
अन्त अनुभूतिवादियों के अनुसार ओऔचित्य सुन्दरता है और अनौचित्य कुरूपता । 
अन्त-करण सौन्दय विपयक्र इच्द्रिय है। जिस ज्ञान-इन्द्रिय से हमलोगों को 
वस्तुओं के सौन्ठर्य का ज्ञान होता है उसीसे कर्मों के नेतिक गुण अर्थात्‌ सुन्दरता 
नया कुहपता का जान होता है। यह विचार हँचीसन तथा सेफ्ट्सबरी का हे । 

इस मत में अमेक् कठिनाइया हैं। नतिक गुण सौन्दय विषयक गुण नहीं हैं 
इसके अतिरिक्त इस मत को मान्यता देने से नेतिक्त मापद्‌ड में समरूपता सम्भव 
नहीं है, क्योंकि सुन्दरता के विषय में समरूय विचार सम्भव नहीं है । फिर यदि 
नंतिक गुण सौन्दर्य विषयक गुण है तो उसमें कत्त व्यता, पश्चाताप आदि भावनाओं 
'क्रा'समावेश केसे होता है 


+ नेतिक इन्द्रियवाद के अनुसार अन्त करण से भूल नहों होती । इसमें 
सहज में ही नेतिक गुणों को अहरा कर लेने की क्षमता है। अतः यह शिक्षित नहीं 
किया जा जकता । काट का भी यही विचार है। कुछ अन्त अनुभूतिवादियों के 
अनुसार अन्त-ऋरण नेतिंक गुणों को अहण करने मे भूल नही करता पर बुद्धि 
नैतिक नियमों के प्रयोग में भूल कर सकती है। कुछ विचारको के अनुसार 
आरम्भ में अन्त ऋण अ्रविकसित रहता हे अत इसे शिक्षित और विकसित 
किया जा सकता है । 


श्दफ८ अन्तःकरण या नंतिक-शक्ति 


(घ) तकवाद या बुद्धित्राद (09700०7० शा८फ़) उपरोक्त तीर्नोंः 
मतों के अनुसार अन्त-करण इन्द्रिय के रूप मे विचारा गया है। पर यह मत 
अन्तःकरण को बुड्धिमूलक विचारता है। अन्त.करण कोई इन्द्रिय नहीं, वल्कि: 
मनुष्य का विवेक है। इसके द्वारा तत्काल नेतिक गुणों का अत्यक्त हो जाता है। 
इसमें कभी भूल नहीं होती । नेंतिक निर्रय अनुमानजन्य है। नतिंक निर्णायों 
में नेतिक नियमों के गलत ग्रयोग पे अल ल होती है। अत- इस ह॒द तक अन्त-- 
करण मे सुधार किया जा सकता है ।* यह मत कडव्थ और क्लाक का है । 


(ड) बटलर का मत :-- वरल्र के अनुसार मानव प्रकृति मे तीन तक्तक 
हैं-- स्वार्थ-प्रेम, परोपकार और अन्त करण । ये तीनों बुद्धिमूलक सिद्धान्त हैं 
अन्तःकरण, स्वार्थ प्रेम तथा परोपकार से श्रेष्ठ है। यह इन पर शासक 
करता है। जितना इसे अधिकार है उतना वल्ल होता, जितनी इसमे प्रभुता है 
उतनी शक्ति होती तो यह संसार का शासक होता । यह मानव प्रद्वति का सर्व- 
श्रेष्ठ वुद्धिमुलक तत्त्व है। 


(च) मानव प्रकृति का सासानन्‍्य तत्त्व .-- रसक्िन के अनुसार 
मानव प्रकृति मे जो सामान्य तत्त्व है, वही अन्त करण है । यह किसी व्यक्ति- 
विशेष का अन्त करण नहीं, वल्कि सामान्य या व्यापक नेतिक-शक्ति है। 


(छ) कांट का मत :- काट के अनुसार अन्त करण कोई इन्द्रिय नहीं, 
वल्कि एक बोद्धिक शक्ति है। पर काट ने वौद्धिक शक्तियों का दो विभाजन 
किया है, एक ज्ञान-शक्कि, दूसरी नतिक-शक्ति या व्यावहारिक बुद्धि (शिव्लाल्थां 
९९०७०॥) | व्यावहारिक बुद्धि ही अन्त करण है। इसी के द्वारा मनुष्य को 
नतिक भुणों का तत्काल ज्ञान होता है। अन्त करण से भूल नहीं होती । 
नतिक नियमों के प्रयोग मे भूल होना सम्भव है । 


€ सर 
तक्वाद से लेकर काट के मत तक सभी अन्त करण को वुद्धिमलक विचारते 


हैं। पर इनके विचारों से यह स्प्ट नहीं होता क्लि उचित कर्मों को क्यो उचित 
वचारा जाता है । 


न 
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(३२) सुखचाद्‌ ( [7८607॥70 ३१ ८ए७छ )- सुखवाद के अनुसार मानद- 
जीवन का चरम लक्ष्य सुख प्राति होना चाहिए । अत बसे कम शुभ हैं जिनसे 
सुख मिलता हो और वे अशुभ हे जो दुख के साथक हैं। सुखवाद के भिन्न 
रूप ह, अतः नतिक शक्ति के विषय में उनके भिन्न विचार है । 

(क) स्व्राथमूलक सुखबाद (8००7८ नि&तठता॥7)- इस मत के अनु- 
सार आ त्म-सुख प्राप्ति ही मनुष्य का चरम लब्य होना चाहिए। देसे ही कम 
उचित हे, जिनसे आत्मसुख की प्रात्ति होती है। अत कर्मों के नेतिक गुण 
को पहचानने के लिए कोई विशेष आन्तरिंक शक्ति नहीं है। यह' तो मनुष्य का 
अनुभव वतलाता है क्रि केसे कर्मा से उसे खुख की अनुभूति होती है । अपने 
भूत अनुभव के आधार पर यह अनुमान द्वारा जाना जाता है कवि किस कम से 
सुख मिलेगा । अत नेतिक गुणो का जान अनुभव के आधार पर चुद्धि के द्वारा 
होता है । इसलिए अन्त करण या नतिकर शक्ति रोई आन्तरिकर शक्ति नहीं, 
चल्कि मनुष्य की दूरदर्शिता है । 


(ख) पराथर्थबाद ( 27 प्राआ )-इस मत के अनुसार सामान्य सुख या 
आधिकतम व्यक्तियों की सुख प्राति मनुष्य के जीवन का चरम लच्य है। अतः 
वैसे कर्म उचित हैं, जिनसे सामान्य या अविकनम व्यक्तियों को सुख मिलता हो । 
ऐेस्ते कर्मों का ज्ञान अनुभव के आधार पर ही केत्रज्न नहीं हो सकता वल्कि अन्य 
व्यक्तियों क्री भावनाओं को समझकर ही हो सकता है। अत नंतिक गुणों का 
ज्ञान बुद्धि और भावना ठोनों से होता है। नेतिकशक्ति मे दोनों तत्त्व हैं। 
अन्त करण या नतिक शक्ति परोपक्रार की भावना है । बेन के अनुसार अन्तःकरण 
राजनैतिक नियम के प्रति सम्मान का भात्र है जो सामान्य सुख का आरोप 
करता है । है 

ब्ेन्थम अन्त करण को एक काल्पनिक सत्ता मानता है । 


(ग) विकासात्मक सुखबाद (>एणफाणाश/ए लि0007्रञआ0) -इस 
मत के अनुसार अन्त करण एक सामाजिक प्रद्धत्ति है । यह प्रबंनो से आनुर्वारिक 
नयम के द्वारा व्यक्ति को प्राप्त होता है। यह व्यक्ति में जन्मजात है पर जाति 
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के द्वारा अर्जित है। अ्रन्तःकरण व्यक्ति के अन्दर जनता की वाणी है; 
लेसली स्टीफन के अठुसार अन्त करण जाति की सार्वजनिक आत्मा की वाणी है 
जो हमे उसके मंगल की शर्तों को पूरा करने को आदिन्ट करती है । 

स्वार्थ सुखबाद नेंतिकता और स्वार्थ प्रेम को एक मानता है पर ऐसा विचा- 
रना भूल है । परार्थ सुखवाद वास्तत्र में स्व्राथ खुखबाद का ही एक रूप है । 
अतः इनके विचार अमान्य है। पिकासात्मक सुखबाद का विचार कि अन्त-- 
करण अर्जित सहानुभूति है दोषपूरा। है। 

(9५) अःत्सपूर्ण तावाद ( 7९४६९८ा०्ाओए )- इस मत के अनुसार 
आत्मपूर्णता ही मानव जीवन का चरम धर्म है। वेंसे कर्म उचित हैं जिनसे 
आत्मपूर्णाता की ओर हम अग्रसर होते हैं । ऐसे कर्मों का ज्ञान विवेक (०४5०7) 
के ध्वारा होता है - ऐसा विवेक जिसे नतिक आदर्श के समझने की शक्ति हो १ 
अन्त करण मनुब्य की विवेक्रात्मक अन्त दृष्टि है, जिससे मनुष्य को मानव के 
नाते क्‍या कर्तव्य है इसका जान प्राप्त होता है। यह मनुष्य का पूर्रा व्यक्ति 
त्व्हे। 

अतः अन्त करण मनुष्य की साधारण शक्तियों से मिन्न कोई अपू् व्यक्तिक 
आन्तरिक शक्ति नही है , वल्कि मनुप्य का आन्तरिक विवेक है। अन्त-करण 
सम्पूर्ण सत्र ज आत्मा है। यह वास्तविक आत्मा की घनि है। आरम्भ में 
यह अविक सत रहता है। धीरे-धीरे ही अन्त करण का विकास होता है। + 


£ कुछ वबचारकों ने अन्त करण और नतिक-शक्ति में अन्तर माना है १ 
स्टूअट के अनुसार अन्त करण केवल अपने आचरण से सम्बन्धित है और नेतिक- 
शक्ति अपने आचरण के साथ-साथ अन्य व्यक्तियों के आचरण से भी। यह 
भेद श्रामक है क्योकि झअयने कर्मों में ओर अन्य के कर्मो में एक ही सानसिक 
भ्रक्रिया से नेतिक गुणों का ज्ञान होता है ! 


सुखवादियों ने भी अन्त करण ओऔर नतिक शक्ति में भेद वतल्ाते हुए कहा 
है कि अन्त-करण भावात्मक है और नेतिक शक्ति बुद्धिमूलंक । यह विचार 
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अन्तःकरण ओर दरूशिता 
( ए0ाश5टांशाट€ गार्ध शपत९ा८९8 ) 

अन्त'करण ओर दूरदशिता साधारणत विरोधक विचारे जाते ह। दर 
दशिता स्वार्थपरता सिखलाती है पर अन्त करण परोपकारिता। दरदशिता 
का सम्बन्ध स्वरार्थ-प्रेम से है, अन्त करण का कर्तव्य से। अन्त करण कर्मों 
का नतिक मृल्याकन करता है, दूरदशिता कर्मों को इस दृष्टि से आक्ती है कि 
उससे हमे कितना सुख या दुख मिलेगा । अन्त करण सच्ची आत्मा की मागों 
को प्ररा करता है, दूरठशिता हमारी भावनाओं को । अन्त करण मनुष्य के 
स्वभाव में सामज्जस्य लाता है, दूरदशिता उसका ह्वास करती है। अन्त करण 
चरित्र को वत्न ढेता है, दृरदर्शिता उसे बलहीन बनाता है। 

दरदर्शिता का संकीर्ण अर्थ लेने से ही उपरोक्त भेठ किया गया है। यदि 
सुख प्राप्ति के लिए कर्मों के तत्काल परिणाम का विचार क्रिया जाय तो उपरोक्त 
अर्थ ठीक है। पर वास्तविक सुख तो तात्कालिक सुख नहीं है । इसलिए 
दरदर्शिता तो इसीमे हे कि हमे वास्तविक सुख मिले जो कम्मो के तात्कालिक 
ओर भविष्य परिणाम को ध्यान मे रखकर ही आका जा सकता है । अत 
दूरदर्शिता वास्तत्र मे वुद्धितता होना चाढिए, जिसका अन्त करण से विरोब 


नहीं है । 
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मिल का है। पर मिल ने नतिक्न शक्ति को तो बिल्कुल गणनात्मक विचार लिया 
है। सुख और दुख की गणना नेतिकता का लक्षण नहीं है। अतः मिल 
का मत भी मान्य नहीं है। अन्त करण और नेतिक शक्ति में अन्तर नहीं.हे । 
उसके स्वरूप के विषय से भिन्न मत हो सकते हैं । 


च्ख्छ कक 
अठारहवों परिच्देद 
दण्ड ओर पुरस्कार 
( शिधरवांड7शा दाप॑ रि४७४८/० ) 

दरड और पुरस्कार को नंतिक्र प्रेरणा कहा गया है। पुरस्कार के प्रलोधन 
से अच्छे आचरण करने के लिए हम वाधभ्य होते ढं ओर दरुड के भय हे आच- 
रण का परित्याग क्रिया जाता है । इसलिए“दरडइ और पुरस्कार को मिंत्त और 
व्रेन्थम ने नतिक प्रेरणा कहा है। अत्र प्रश्न है कि दुश्ड और पुरस्कार का क्या 
आधार है * 

दण्ड और पुरस्कार के विपय मे सत :--दणड और पुरस्कार के विषय 
मे भिन्न मत हैं । 

(क) प्रतिकारवाइ--दरण्ड ओर पुरस्कार से तभी लाभ सम्भव है जब ने 
मनुष्य के नेंतिक विचारों को प्रभावित करें । यदि मानव अपराध के फल्ल उसको दराड 
के रूप में मिले तो उस दुराचार को परित्याग करने की प्र रणा मिलती है । इसलिए 
पुरस्कार और दरशड को आधार न्याय होना शहिए । मनुष्य को उसके दुराचारों 
का उचित दण्ड और उसके अच्छे कर्मों का उचित पुरस्कार मिलना चाहिए । इसी 
मत को प्रतिकारवाद कहा जाता है। यहा यह प्रश्न उपस्थित होता है कि दरड 
उसने में जिन परिस्थितियों मे अपराध किया जाता है उनका विचार करना चाहिए 
या नहीं ? इसके विपय में दो मत हैं :-- 


(क) कठोरबवाद ( शशि2०णप57 )--इस मत के अनुसार कोई दब्ड या पुर- 
स्कार उसी अश में होना चाहिए जिस प्रक्ार का कर्म किया गया है। यदि कम 
कहुत ही खरार हो तो दश्ड भी उतना ही कडा हो और यदि कर्म उतना खराब 
नहीं हो तो दण्ड भी उसी अँश मे कम हो । पर दण्ड या पुरस्कार के वितरण 
में परिस्थिति का ध्यान नहीं रखना चाहिए। क्रिस परिस्थिति के कारण या किन- 
ऋिनि वजहों से किसी ने अपराध या अच्छा कर्म किया है उनका व्यान दण्ड या 
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पुरस्कार के वितरण मे नहीं होना चाहिए। दगठ ओर पुरस्कार का सम्बन्ध केवल 
कर्मो की तुच्छता या गम्भीरता से होनी चाहिए। गम्भीर अपराधों का गम्भीर 
टगड हो ओर तुच्छ अपराधों का तुच्छ ठगट । यह आँख केलिए आँख और दात के 
लिए ढात का सिद्धान्त हैं । 

यह विचार दोपपूर्ण है। मनुष्य किसी कर्म को यदि अनिच्छा 
से करता है या वाह्म प्रभाव थे पडकर करता है तो उसके लिए नेंतिक 
टष्टि से वह जिम्मेवार नहीं है। इसलिए किसी आचरण के निर्णय में वाह्य तथा 
आन्‍्तरिक परिस्थितियों का भी ध्यान रखना चाहिए। यदि एक मनुष्य अपने मरते 
वच्च की खिलाने के लिए मिठाई चुरा लेता है आर एक दुराचारी अपने स्वाद के 
लिए मिठाई चुराता है तो दोनो के कर्म तो एक ही है पर परिरिथतिया भिन्‍न हैं, 
इसलिए लक्ष्य भी भिन्‍न है | ढोनों के अपराधों के लिए एक ही प्रकार का द्रड 
दने मे निर्णय दोपपूर्ण हो जाता है। 

(व) शान्त सत (१/0॥7#60 ह०४)-इस मत के अनुसार दर्ट या पुर- 
स्क्रार के वितरण में कर्मो की वाह्मय परिस्थितियों को व्यान मे रखना चाहिए । न्याय 
करने में सम्पूर्ण परिस्थिति को जाच लेना आवश्यक हैं । यदि किसी ऐसी वाह्म 
परिस्थिति से प्रभावित हो, जिस पर अपना अधिकार नहीं है, कोई अपराध किया 
जाय तो दगड उसी मात्रा मे घट जाना चाहिए 

(ख) निवत्त नवादी मत्त ([76ए७॥0४€ 4 ]९079) >इस मत के अनुसार 
टणट का लक्ष्य है कि कोई फिर उस अपराध को नहीं करे । अपराधी को दग्ड केवल 
उसीकी वेसे अपराधों से रोकने के लिए नहीं अपितु भविष्य में भी वह अपराध 
स्क्र जाय, इसलिए व्या जाता है । किसी कम के पुरस्कार का लच््य है कि 
उस कर्म को मनुष्य सविष्य मे कर । चोरी और डढ्लेती क॑ लिए दराड इसलिय 
विया जाता है कि बसे कम फिर न हो । 

इस मत में भी दोष हैं। किसी अपराधी को दूसरो के लिए दढण्ठ नहीं 
दिया जाना चाहिए। किसी व्यक्ति को दसरों का साधन मात्र नहीं मानना 
चाहिए । मनुष्य कोई वस्तु नहीं वरन्‌ एक सामाजिक व्यक्ति है और समाज 
का एक्र अंग है। उसे साधन मात्र सान लेना टढोपपर्णा होगा । 


२६४ ग्रागम्सिक आचारसादत्र 


(ग) सुधारवाद ( एि्णिएपा४६९ शए )- इस मत के अनुसार किसी 
अपराधी को दण्ड प्रतिक्रार की भावना से नहीं अवितु उसके ही सुधार की भावना 
वे होना चाहिए । दराड का लक्ष्य स्वयं अपराधी को शिक्तित करना है । अपराधी 
को उसी के हित में दग्ड दिया जाता है, दसरो के हित नहीं । अतः दरड का 
लक्ष्य प्रतिकार नहीं, उपयोगिता हैं। मनुष्य मे मुधार तभी हो सकता है जब 
अपराध के कारण हटा दिए जाएं। अपराब के कारणो के विपय में दो मत हैं । 

(अं) अपराध मानवविज्ञान ( (यार ाता0ए0००४५ ) 

(व) अपराध समाजविनान ( 500० (्रग्रा70089 ) 

(अ) पहले मत के अनुसार अपराध एक मानसिक विकार है। यह एक 
रोग है। शरीर मेया मन से किसी प्रकार का विकार हो जाने से मनुष्य 
कोई अपराध करता है। इसलिए उस अपराधी का सुधार उसे कटघरों में 
बन्द करने से नही अपितु उसकी मानसिक चिकित्सा से हो सकता है । 

इस मत में दोप है। प्रत्येक अपराधी को एक किस्म का पागल कहना 
उचित नहीं जान पडता। यह सत्य है कि पागल हो जाने पर मनुष्य अपराध 
करता हैं पर इसोलिए हर अपराबी को पागल कहना ठीक नहीं है । एक 
अपराधी और पायल मे अन्तर होता है । पागल को अपने ऊपर कोई अधिकार 

नहीं रहता पर एक अपराधी मे ऐसी वात नहीं मिल्ञती । दुसरे, कोई अपराधी 


कव्घरे से वहुत दिनो तक कष्ट मेल लेना स्वीकार करेगा पर पायल्खानों में 
रखा जाना उसे कदापि प्रिय नहीं होगा । 


(ख) इस मत के अनुसार मनुष्य कोई भी अपराध आर्थिक विषमताओं 
के कारण करता है। समाज में कुछ इस तरह की विषमताएं हैं कि मनुष्य 
कोई अपराध करने को वाध्य हो जाता है। इसलिए उसे सुधारने के लिए 
समाज की बुराइयो को दर॒ करना आवश्यक है। 


कि ब् 
आलोचना :--कुछ अपराध अवश्य सामाजिक असमानताओ के कारण 
होते हे पर सभी के साथ यह सत्य नहों है । दरणड सदेव अपराधी का सुधार 


दरड और पुरस्कार २६४५ 


नहीं करता। कभी-कभी इससे आदतें पकक्‍क्री हो जाती हैं। कभी-कभ 
सहानुमभूतिपूर्ण व्यवहार से दश्ठ की अपेक्षा अधिक प्रभात्र पडता है। निवरत्तन- 
वाद और सुधाराद, दोनों का लक्ष्य एक ही है - सुधार । निवत्त नवाद 
सम्राज का सुधार चाहता है, सथारवाद उस मनुष्य का जिसने अपराध किया 
हं। दोनों ही का लक्ष्य है लाभ। दरड ओर पुरस्कार का वितरण लाभ 
के लिए होता है । 

वास्तत्र में दशड और न्याय का लक्ष्य होना चाहिए मनुष्य का नतिक उल- 
थान । मनुष्य में नतिक्र उत्थान उसके सुधार से ही हो सकता है । पर दराड या 
पुरस्कार तभी सफल होते हैं जब मनुष्य मे यह भावना आ जाय कि दराड 
यथा पुरस्कार रूप मे उसे उसके ही कर्मो का फन्न मिला है। जब तक दण्ड या 
पुरस्कार से उसकी नतिक चेतना की जाग्रति नहीं होती, उसमे सुधार सम्भव 
नहों है। सुधार उचित दण्ड या पुरस्कार के वितरण से ही सम्भव है। 
डसलिए प्रतिकारवाद का मृदु-हूप सन्‍्तोषजनक सिद्धान्त है । 
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., अिडजेवाए) सी कार्तिक: (60765 ० फप्रा/5707(. 

2... जिफ़ीगा) पी पध्यापरह्ु धात॑ फपा0056 ए एपानैगला, 

३3. (मांटगीए छवाजयगर (6 तार्विशाशा: 60768 ् एछपाग्रणी- 
एथा, 


न्‍्नीसवाँ परिच्छेद 
नेतिक श्रगति (0४50 ?70०27९५५) 


नेतिक प्रगति का अथ :- प्रगति का अर्थ है आगे की ओर गति अर्थात्‌ 
चढना । प्रगति विकास का ग्योतक है जिरुमे उत्तरोत्तर उच्च अवस्थाओ वी 
प्राप्ति होती जाती है। अतः प्रगति एक निरन्तर क्रम है जिसमे धीरे-बीरे किसी 
लक्ष्य की ओर अग्नसर होते जाना है। यह किसी आदरश की उत्तरोत्तर प्राहिं 
है। नेतिक प्रगति, इसीलिए, नेंतिक आदश की उत्तरोत्तर प्राप्ति है। 


नैतिक प्रगति और नेंतिक आदश *--नेतिक प्रगति नतिक आदश 
से सम्यन्धित हैं। नतिक आदश की ओर धीरे-धीरे बढना ही नतिक प्रगति 
है। नंतिक आदश सीमाहीन है, अत उसकी पूरण प्राप्ति नहीं होती। जितनी 
नतिक प्रगति होती है. नंतिक आदश का विचार उच्च होता जाता है और इस 
प्रकार जीवन मे निरन्तर नुझीक प्रगति और नंतिक आदश में इद्धि होती जाती है । 


नैतिक प्रगति का स्वरूप --नेंतिक आदर्श की क्रम-क्र्म से प्राप्ति 
नतिक प्रगति है। नतिकता के वीज्ञ मनुप्य की प्रकृति मे विद्यमान हैं। मनुष्य 
स्वभात्र से नतिक है। उन वीजो का विकास नतिक प्रगति है। नतिकता 
का प्रादर्भाव अनेतिक तथ्यों से नहीं होता। यदि मनुष्य स्वभाव से अ-नेतिक: 
होता तो नतिकता की उत्पत्ति कसे होती? इसीलिए सेद ने टीक ही कहा है 
कि नतेक प्रगति से नतिकता हे- प्रगतिशील नेतिकता, कभी भी नतिकता 
वी आर प्रगति नहीं या नीतिशज््य अवस्था से नेतिकता की अवरथा में प्रगति नहीं ! 

नेतिक प्रगट के नियम--व्यक्ति मे या समाज में नेतिक प्रगति वृद्ध 
च्घ्पि तरगीऊो से होती है । उसे ही नेद्धिक प्रगति छा निगम बहा जाता 
गये हम उन निनमों का उल्लेगा करें। 


$ 


च्य्क 


प्रारम्भिक आचार-शास्त्र भ्ध्<् 


(। ) वाद्य दप्टिकोण से आन्तरिक दुन्टिकाश का अतनाना-अ्रगति वी पहली: 
विशेषता यह है क्रि नेतिक इप्ट्कीण से अन्तर हो जाता है। नतिक चेतना के. 
विद्ास से ही क्यों का सृल्याक्कन वाह्य दुष्टिकोण से बठल कर आन्तरिक दत्टि 
कोण से होने लगता है अर्थात्‌ लकब्य और साथन या प्रयोजन की दृष्टि से। 
नेतिक निर्णय का विषय आमन्तरिक चरित्र हो जाता है, कर्म का परिणाम 
नहीं । सेद ने कहा है क्लिं नेतिक प्रगति मे कममो के वाह्य और उद्योगी 
मूल्याकन से आन्तरिकि और आवश्यात्मिक मृल्याकंन की ओर, व्यवहार और 
परिणाम से चरेत्र और कारणों की ओर, करने से होने की ओर 
कम से व्यक्ति की ओर, शअग्रसर होते हें । जो कम मनुष्य कर लेता है उसका मूल्य 
घटता जाता है और जो वह है उसका मृल्य बढता जाता है । 


(!)) कठोर सदगुणों को मंठु सदगुणों के अधीनरथ करना-नेंतिक प्रगति की 
दूसरी विशेषता है कि कठोर सदगुणो को म॒दु सठगुणो के अधीन किया जाता है ४ 
सत्ता या रक्षा के सठगुणो को मगल साधक या सौजन्य के सद्गुणो के अधीक 
क्रिया जाता है । पहले साहस, वीरता, वक्ष आदि सदुझुणा का रथधान उच्च 
हना है, पर वीरे-बीरे सहानुभूति, परोपकार, क्षमाशील॒ता, नम्नता आदि ग्रमुस्क 
होते जाते हैं । 

(7॥) सठगुणो का जषेत्र-विस्तार-नंदिक प्रगति की तीसरी विशेषता यह हैं कि 
इसमे सदगुणों के क्षेत्र में उत्तरोत्तर विस्तार होता जाता है, विशेष से सामान्य. 
डइशभक्तकि ओर राष्ट्रवाठ से मानवता और अन्‍्तरोष्ट्रीयता की दिशा में। जेसे- 
ऊँसे मनुष्य को अपने व्यक्तित्व का जान होता जाता है वसे-बसे अपनी सत्ता से 
अ+ने साथियों के साम्य का, मानव नगर में अपनी नागरिकता का वोध होता है । 
उसे यह स्पष्ठ होता जाता है कि सर्वोच्च शुभ सामान्य और सावजनिक हित है » 
स्वार्थ और परा्थ का भेद मिव्ता जाता है, अत प्रिवार, राज्य, रग, जाति 
वन्धन से वह मुक्त होता जाता है। हि 5 

सेठ ने व्यक्ति के उत्तरोत्तर खोज ([2520एथ7५ ० 98 ॥7तश89०)) को; 
नतिक प्रगति का नियम कहा है। पहले व्यक्ति की अप्ने व्यक्ति-स्प का ज्ञान 
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ज्ध्८ नतिक प्रगति 


नहीं था। परिवार और कुंगड ही नतिकर इकाई थी। व्यक्ति, परिवार आदि 
कुण्ड मे ही विलीन था। जब व्यक्ति को अपना ज्ञान हुआ तो उसने अपने मागे 
पेश की और इस प्रकार कत्तव्य और अधिकार निव्रोरित हुए। इसी प्रकार 
'परिवार से व्यक्ति और प्रचलन से अन्त करण का विकास हुआ । इसलिए नेतिक 
प्रगति का निय्रम है व्यक्ति की खोज । 
व्यक्ति की नैतिक प्रगति 

व्यक्ति की नेंतिक प्रगति उसके चरित्र के विकास पर निर्भर है। चरित्र का 
इवेकास व्यक्ति की नेंतिक प्रगति का द्ोतक है । 


वाल अवस्था मे मनुत्य की चतना विकसित नहों रहती।। अनुभव के 
खड्ारा उसकी चेतना विकसित होती है । अत वाल अवस्था में मनुष्य को नतिक 
भेदों की चेतना नहीं रहती है। धीरें-बीरे उसे उचित-अनुचित क्‍मों की शिक्षा 


» आने परिवार और समान के व्याक्कपो से मिलना आरम्भ होता है। तब वह 


जतिक मेदो को जान लेता है पर क्यो कोई कम उचित या अनुचित है, इसश्तक्रा उसे 
जान नहीं रहता। बड़ों का आचार, प्रचज्ञन आदि ही उसके नतिक आदर्श 
रहते हैं। जब नतिक्र चेतना का आर भी विक्रास होता है तो उन आदेशों 
आर कर्मो की वह स्वय भी मोमासा करता हैं। इस प्रफ्ार अपनी नतिक्र वुद्धि की 
कसौटी पर उन्हें कसकर ही उचित-अनुचित का ज्ञानोपार्जन करता है। इस 
अक्रार प्रचलन से अन्त करण, वाद्य आदेशों से आन्तरिक नियमो की ओर 
वह अग्रसर होता है। यही क्रम है व्यक्तिगत नतिक्र प्रगति का । 


समाज और मानव जाति में नतिक प्रगति 


समाज में और मानव जाति मे नंतिक प्रगति सदा प्रचलनात्मक नेतिकता 
से विवेकयुक्त नेतिकता की ओर होती है । इसलिए क्रिप्ती प्रगतिशील समाज में 
व्यक्ति की नैतिक स्त्रत॑त्रता आर सत्ता स्त्रीशझ़ीर की जाती है। प्रगतिशीज्ञ समाज 
में नंतिक दृष्टिकोण आन्तरिंक होती है, कठोर सदूग्ुणो को झदु सदूग॒णों के 
अधिनस्थ किया जाता है और सदूगुणों का क्षेत्र विस्तृत होता है । 


प्रारम्भिक आचार-शाज् श्ध् 


सामाजिक प्रगति और वेयक्तिक प्रगति में विरोध नहों है। सामाजिक 
प्रगति व्यक्ति की नेतिक प्रधति में व्यक्त होता है और व्यक्ति की नैतिक प्रगति 
सामाजिक प्रगति का द्योतक है । प्रगतिशील समाज मे व्यक्ति की प्रगति के हेतु 
नतिक संम्थाएँ स्थापित की जाती हैं, जैसे, स्कूल, सगीत विद्यालय, कचहरी आदि । 


अब प्रश्न हू कि मानव-जाति मे वास्तविऊ नैतिक प्रगति हुई है या नही 
कुछ विचारक विश्व की वर्तमान दशा देख कर विचारते हैँ कि सभ्यता आगे 
नहीं बढी है, बल्कि पीछे की ओर जा रही है अर्थात्‌ मनुष्य में नैतिक प्रमति 
नहीं हुई है । मानव जाति शआआज पहले के समान चरित्रतान नहीं है। उसमें 
चरित्र के अनेक नए दोप घुस गए हैं। मनुष्य स्वार्थररायण, कठोर तथा 
जडवादी मूल्यों की उपासना करने लगा है। आध्यात्मिक मूल्यों का स्थान 
भौतिक मूल्यों से निम्न स्तर पर आ गया है । 


उपरोक्त विचार कुछ अशो में सत्य है। यह सत्य है क्रि समाज में अभी 
भी अनेक बुराइया हू पर इससे इस निष्कर्ष पर आना कि मानव समाज में नैतिक 
प्रगति नहीं हुई, भूल है। मानव समाज के वर्तेमान कत्त व्याकर्त्तव्य के विचार 
प्राचीन विचारों से अधिक विवेकयुक्त ह । ञआज की दृष्टि वाह्म कर्मों पर नही 
बल्कि आन्तरिक चरित्र पर जाती है। मनुष्य के आन्तरिक पक्त को देख कर 
ही आलोचक आज की निन्दा करते हैं। पर अन्दर दृष्टि जाना और अपनी 
कमजोरियों को पता पा लेना ही कम नेतिक प्रगति नही है। आज के नेतिक 
विचार प्राचीन विचारों की तुल्लनना मे उतने कठोर नहीं हैं। आज हम व्यक्ति 
की नैतिक स्वतन्तमता और निरणयों की महत्ता स्वीकार करते हैँ। इतना ही नहीं 
व्यक्ति का व्यक्ति के रूप में आदर और समानता के भाव का प्रचार जोरों पर हो 
रहा है। अस्पृश्यता उसीका व्यक्तिकरण है। वसुधेव कुठ्म्बकप् के आदशे 
की महानता व्याप्त होती जा रही है । राजनीति और रोजगार में भी नैतिकता 
का प्रवेश माना जाने लगा है। पंचशील की व्यापकता इसका प्रमाण है ॥ 
अत हम यह कह सकते हैं कि मानव समाज प्रगतिशील है और इसमें कुछ 
प्रगति भी हुई है । 


नेतिक प्रगति 
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बीसवाँ परिच्लेद 


भारतोय आचारजास्त्र 

भारता4 सभ्यता का इतिहास वहुत ही प्राचीन है । ज्ञान के प्रत्येक ज्षत्र में 
भारतीयों की प्राचीनकालीन प्रगति के चिह्न मिलते हें। दर्शन और बम के 
क्षेत्र में तो प्राचीन काल ही में पूर्ण विकास हो चुका था । यूरोपीय दर्शन की 
प्रायः सभी समस्याओं पर भारतीय मनीषियों ने चिन्तन किया है। द्वाशनिक 
समस्याओं का स्लोत मानत्र जिज्ञासा हे और चूंकि सभी ठेश और काल का 
मनुष्य मत एक है, थत समान समस्याएं ही सामान्यत, उत्पन्न होती है । 
उन समस्याओं का समाधान भी विरोबात्मक नहीं होता, केवल दृष्टिकोण का 
अन्तर रहता है। मानव दृष्टिकोण ढेश की परम्परा पर निर्भर रहता है, जिसका 
सम्बन्ध विशेष भौगोलिक तथा ऐतिहासिक तथ्यों से है । इन्ही वजहों से आन्त- 
परिक समानता रहने पर भो ढाशनिक विचारों में वाह्य असमानता दिखाई ढेती है । 


भारतीय दाशनिको के अनुसार दर्शन तत्त्व ( २००६५ ) का साक्षात्कार 
है। तत्त्व की सिद्धि ही सात्तात्कार है। सिद्ध करने का अथ है, अपनी चेष्टाओं 
था प्रय॒त्नों या कर्मों द्वारा पाना। केसे कर्मों से तत्त्व की प्राप्ति सम्भत्र है ? 
मनुष्य का कर्म कसा होना चाहिए? सतुब्य का क्या कर्तव्य है ? ये सत्र 
प्रश्न आचारशाज्र के हैं , पर ये प्रश्न दर्शन से ही सम्बद्ध हैँ। अत यहा 
आचारशास्न दश्शनशासत्र का ही अग माना जाता हैं। इसका यह ऋथ नहीं है 
कि आचारशास्रीय समस्याओ पर स्व॒तन्श्॒ रूप से यहा विचार नहीं हुआ है। 
मनु, याज्ञवल्नक््य, व्यास और कई अन्य मनीपियों ने सनुष्य के कर्त्तव्याकर्त्तव्य 
का विचार किया है। पर इनके विचार भी तत्त्व-सम्बन्धी विचारों से ही प्रभावित 
हुए हैं। अत- आचारशास्त्र दशनशास्त्र पर आश्रित है। यूरोपीय आचारशाख्र 
में भी अधिकाश विचारकों का यही मत मिलता है। जिन विचारकों ने केत्रल्न 


ड०२ ग्रारम्भिक आचार-शात्न 


सनोवेदानिक आधार पर महुष्य के कर्मों का या जीवन का आदश्श विचारने का 
अयत्न किया है, उनके मतो में मौलिक कठिनाई रह गई हे-- है? से चाहिए? 
को व्युत्पन्न करने की। जो मनुष्य करता है, उससे क्या उसे “करना चाहिए? 
हीं निकलता। अत. आचारशास्त की पद्धति दाशनिक और मनोवेज्ञानिक, 
दोनों होना चाहिए। भारतीय आचारशास्त् मे हम ऐसा हो पाते हैं। इसमें 
तत्व की इृष्टि से मनोवेजानिक आधार पर ही मानव कत्त व्याकर्तव्य का विचार 
किया गया है। अधिकाश यूरोपीय विचारकों ने भी इसी पद्धति को अपनाया है । 


भारतीय आचारशान्न मे मानव आदश की केवल मीमासा नहीं होती है 
बत्कि वश्को रिद्ध करने वा साधन भी बतत्लाया जाता है। हम किन कर्मा से 
आदश को प्राप्त कर सकते हैं, उस साथन को हमे ज्ञान श्राप्त होता है। मनुष्य का 
सिन्न परिस्थितियों और भिन्न सामाजिक सम्बन्धों में क्या कर्त्तव्य है, इसका उल्लेख 
म्लता है। सह आचारशारत्र सम्पूर्ण मानव जीवन का ग्रतिविम्व है। यहा का 
इृष्टिकोरा व्यावहारिक है। इसमे हम युरोपीय आचारशास्त्र के दृष्टिकोण मे अन्तर 
पाते हैं। यूरोपीय विचारको ने केव्र॒ल संद्धान्तिक रूप से मानव आदश की विवेचना 
वी है। उस आठदश वी प्राप्ति कसे होगो, उस साधन का विचार नहीं किया 
जादा। अत- उनका दृष्टिकोण सेंद्ान्तिक है। जहा भारतीय आचारदशन का 
रूच्य है आदणश मानव वनाना, वहा यूरोपीय आचारशास्त्र का लक्ष्य है आदश 
का ज्ञान ठेना। व्यावहारिक दृष्टिकोण भारतीय आच््रदशंन की विशेषता है। 


सभी भारतीय दाशेनिक ( चार्वाक को छोडकर ) एक नित्य नेतिक व्यवस्था 
में विश्वास करते हैं। विश्व की नेतिक व्यवस्था का अर्थ यह है कि भौतिक 
जगत की भाति नैतिक जगत भी वस्तुनिष्ठ तथा वास्तविक है। भौतिक मृल्यों 
भाति नैतिक मल्य भी सत्य हें, वे मनुष्य के विचार सात्र नहीं हैं। जिस 


प्रकार भौतिक जगत नियणो से बद्ध है बसे ही नेतिक जगत भी अष्ने नियमों 


॥7 


ब्द्ठ हू । 


नतिऊ जगत का नियम है क्म-सिद्धान्त 


कर्म-सिद्धाग्त के अनुसार मनुष्य 
&प्ने बर्गा वा फ्ल अव्य्य भोगयत्ता है 


। मनुप्य जो करता है, उसका फल वह्दी 


भारतीय आचारशास्र ३०४३ 


भोगता है। प्रत्येक कर्म का अनियायंत कुछन कुछ फन्न होता है चाहे वो 
शारीरिक, मानसिक अथवा नेतिक ही क्यों न हो। क्मों के नेतिक मूल्यों 
का विना फन्न दिए लोप नहीं होता । यह विचार नेतिक मूल्यों की अक्षयता में: 
विश्वातल रखता है। पर सभी कक्‍्गों का फल तत्काल नहीं मित्र जाता । कुछ: 
कर्मों का फज्न तो फौरन मिल जाता है और कुछ कम सचित होकर दूसरे जन्म 
में फन्न ढते हैं। कर्म तीन ग्रकार के हैं, सचित, प्रारब्ध और क्रियमान । किसी: 
व्यक्ति ने अब तक जितना कर्म किया है और जिनका फल अभी नहीं मिला हे. 
उन्हे संचित कर्म कहा जाता है। जिन सचित कर्मों का फल् हमे मिलना आरभ्म 
हो गया है, वे प्रारब्ध कर्म हैं। वेसे कर्म जो हम कर रहे हैं, जिन्हें हमः 
एकत्रित कर रहे हैं, वे क्रियमान कर्म हैं। इस प्रकार हम पाते हैं कि भारतीय 
दार्शनिको के अनुसार अपने कर्म से ही चरित्र, प्रव्नत्ति, स्वभाव, इच्छा आदि 
प्रभावित होते हैँ। मनुष्य मे आर्थिक, शारीरिक तथा मानसिक विषमताओं के: 
यही कारण हैं। अपने कर्मों के अनुसार ही मनुष्य बन्धन मे रहता है और 
उसका पुनर्जन्म होता है। चार्वाक को छोड सभी भारतीय दाशनिक पुनर्जन्म को 
सत्य विचारते है । पुनर्जन्म में मनुप्य के मन तथा शरीर, कुल तथा 'परिस्थितिः 
उसके पूर्व कर्म पर ही निर्भर रहते हैं। सभी यूरोपीय दाशंनिक पुनर्जन्म का 
विचार सत्य नही मानते । भारतीय दृष्टिकोण की यह दसरी विशेषता है । 

अपने कर्मा के अनुसार ही मनुष्य का जन्म होता है। पर यह संसार 
किसी व्यक्ति के लिए एक नेतिक रगमच की भाति है! दर व्यक्ति को अपने 
जीवन भर कर्म करना है और फिर अपने कर्मो के अनुसार दूसरे जीवन में प्रवेश 
करना है। इस प्रकार हम कर्म के वन्धन में जकडे हुए रहते है। ऐसा अज्ञाना 
के कारण होता है। अत: अज्ञान को दूर कर ही हम कर्मो से और फिर पुर्न- 
जन्म से भी छुटकारा पा सकते हैं। संसार दुख से परिपूर्ण है और इससे छुट- 
कारा पाने का अथ है क्मों के वन्‍्धन से छुटकारा पाना। वन्धन से छुटकारा 
पाना अर्थात्‌ मोक्ष ही प्रत्येक व्यक्ति का आदश है। ऐसा विचार भी चार्वाक 
को छोड़ सभी भारतीय दाशनिकोों ने माना है, पर यूरोपीय दशन में कुछ विचारों 
को छोड अन्य के विचारों मे यह विशेषता नहीं मिल्लती । 


३०८ प्रारम्सिक आचार-शान्र 


अन्नान से मनुध्य वन्धन में है और उसे दुख है। अत. बान से ही छुट- 
कारा सम्भव है। पर ज्ञान का अर्थ भारतीय विचारको के अनुसार केउल् 
सद्दान्तिक विचार ही नहीं, वल्कि सत्य की सिद्धि ( रि३ी६७००॥ ० हघ ) 
है | मिद्ध करने का अर्थ है प्राप्त करना । अतः केसे आदणशो को प्राप्त क्रिया 
जाय, मनुष्य के क्या कर्तव्य है, ये ही मुख्य प्रश्न हैं भारतीय आचारशानत्र के । 

भारतीय आचारशात्र मे भी आदश प्राप्त करने के कई साथन बिचारे गए है । 
पर ऊिसी भी आदणश की प्रति समाज मे ही रहकर होती है। समाज के कई रूप 
ह--राज्य, परिवार, सस्थाएं आदि। इसके अतिरिक्त मनध्य की स्वर्य कई 
अव॒स्थाएं हं, वाल्यावस्था, युवा अवस्था आदि, फिर हर व्यक्ति एक ही कुल 
ओर एक ही स्थान में नहीं रहता । अत प्रत्येक व्यक्ति का अयने स्थान के अनु- 
कूल अलग-अलग कर्तव्य है और भिन्न सम्बन्धी के अनुसार भी उनके कर्त्तव्य 
भिन्न हो जाते है। कर्त्तव्य का सम्बन्ध मनुष्य की क्रियाओं से है। क्या सभो 
'मतुब्य सभी अवस्थाओं में समान क्रियाएं सम्पन्न कर सकते हं ? इसीलिए भारतीय 
विचारको ने मानव-जीवन को आश्रम ओर वणा में विभाजित कर दिया है और 
उन्हीं के अनुसार कत्तत्यो का उल्लेख किया है। फिर जो सम्बन्ध किसी मनृष्य 
का अपने पत्ता के प्रति है वही कत्तव्य अपने मित्र के प्रति या अमने पुत्र के 
अति नहीं होगा । उनका भी विस्तृत डब्लेख भारतीय विचारको ने क्रिया है। 
भारतीय आचारशाज्नर सम्पूरो मानव जीवन का प्रतिविम्व है। एक व्यक्ति का अपने 
सहचर, ईश्वर या अन्य प्राणियों के प्रति क्‍या कत्त व्य है, इसी वात की इसमें 
व्याख्या होती है। आचार, व्यवहार, प्रायश्चित तथा अशौच आदि सभी इसके 
अन्तर्गत हैँ । इसलिए सर्वप्रथम हमे वर्ण और आश्रम के भेद को समझ लेना 
चाहिए, जिन पर हमारे कत्त व्य आधारित हे । 


0 के 
बृणु आर आश्रन 
पुराने ग्रन्थों में वेद ही सबसे पुरातन माना जाता है। उसी काल में 


डक 5. ए ५ ४ 
आयों ने वशु-मेढ किया था। पुझुष सृक्त्त मे वर्णा-सेद का प्रथम वर्णन 
सल्ता हैं। भारत से आरयो के आने पर बताया जाता है कि उनका केवल 


हू 
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झुक ही वर्ण था। पर परिस्थितियों के बदलने से उन्होंने चार वर्ण बनाया, 
त्राह्मण, चलत्रिय, वेश्य और शुद्ध | यह वर्णा-मेद आरम्भ में कर्मों पर आश्रित 
आ। बसे लोग, जो ब्रह्म विद्या का पाठ करते थे उन्हे ब्राह्मण, जो देश की 
रक्षा का भार सम्मालते थे वे क्षत्रिय, जो तिजारत तथा व्यापार करते उन्हें 
चेश्य और जो दासत्व स्वीकार करते, उन्हे श॒ट्टठ बताया जाता था। धीरे-धीरे 
यह वर्ण-मेढ, वंशानुसार परिवत्तित हो गया और ब्राह्मण का पुत्र घणित से 
घखणखित कर्म करने पर भी उसी वर्ण का माना जाने लगा । यही व्यवस्था 
आज तक है। वास्तव में इस वर्ण-मेद का आरम्भ में दूसरा लक्ष्य बताया 
जाता है। प्रत्येक मनुष्य. का वेट हुआ कर्म था और सब एक दूसरे के लिए 
आवश्यक थे। वर्ग के ही अनुसार सब का कर्तव्य निर्धारित था। इसकी 
चर्चा आग की जायगी । । हे 


वेद के ही अग उपनिपद्‌ हें। इसी काल में आश्रम-मेद्‌ किया गया 
छ्ै। सम्पूर्ण जीवन को चार आश्रमों मे बॉटा गया है--ब्रह्मचर्य, गार्हस्थ्य, 
चाणप्रस्थ और सनन्‍्यास । विद्यार्थी जीवन ही त्रह्मच्य आश्रम है। एक या 
अधिक बेटों का अत्ययन ही इस काल की विशेषता है। पारिवारिक जीवन 
शाहस्थ्य आश्रम है। इसमे यज्ञ इत्यादि धार्मिक कर्मकाएड के पालन की 
आशखा की जाती है। वाणप्रस्थ आश्रम में प्रायश्चित, जय तथा उपवास 
डत्यादि में समय व्यतीत होता है और सनन्‍्यास वारण कर लेने पर अर्थात्‌ 
जव मनुय्य ग्रह त्याग ढेता है तव वह सनन्‍्यास आश्रम मे आ जाता है। इस 
अवस्था मे उसकी कोई सम्पत्ति नहीं रहती और एक ही कामना रहती है, 
इेश्वर की प्राति। वेद के चारों अग, संहिता, ब्राह्मण, आरण्यक और उपनिषद्‌ 
चारों आश्रमों के अनुकूल हैं । त्रह्मचर्य आश्रम के लिए संहिता का याद करना, 
गाहंस्थ्य आश्रम के लिए ब्राह्मण अर्थात्‌ यज्न-तप इत्यादि संस्कारों का पूरा 
करना, वाणप्रस्थ'ः आश्रम के लिए आरण्यक और सनन्‍्यास आश्रम के 
लिए उर्शन अर्थात्‌ उपनिषद्‌। इन चारो आश्रमों मे मनुष्य का कत्तव्य 
सिन्‍न होता है। इसका उल्लेख आगे मिलेगा । 
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सम्पूरं जीवन का चार आश्रमों में वाटना मनोवैज्ञानिक दृष्टि से भी उपयुक्त 
अतीत होता है। मनोवैज्ञानिक दृष्टि से भी मानव जीवन का पहला भाग 
ही सीखने तथा अनुभव उपाजन करने के लिए उपयुक्त है। दूसरे भाग में 
जत्र मनुग्य युवा हो जाता है तो उसे विवाहित जीवन व्यतीत करना पडता है। 
वह पारिवारिक जीवन में ही व्यस्त हो जाता है। फिर ऐसी अवस्था आती 
है जब वह अपने जीवन की सफलताओं तथा दोषों पर स्वयं विचार करने लगता 
है। उसे भूत की निस्तारता और जीवन की ज्षणभंगुरता के विचार आने 
लगते हैं। अन्त में उसे विरक्ति की भावना होती है और क्षणभगुर जीवन 
का विश्वाप जम जाता है। साधारणत. मनुष्य के जीवन मे उसकी विचार- 
शखारा की यही गति तथा अवस्थाएं होती हैँ। इसीके अनुसार जीवन का चार 
आश्रम्तों में विभाजन भी प्रतीत होता है। 


..._ दुक्कीसवाँ परिच्छेद 
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धर्म-अधम 

धर्म शब्द का कई अथों में प्रयोग होता है। इसका अर्थ प्रद्वति, नियम, 
न्याय, शील, कर्तव्य, कर्म इत्यादि है। दार्शनिकों ने भी इसे भिन्न अर्थों में 
व्यवहृत क्रिया है। मेकेन्जी का मत है कि पहले धार्मिक और नेतिक कर्चव्यों 
में कोई अन्तर नहीं माना जाता था और सभी मान्य आचारण धर्म कहे जाते 
थे। धर्म शब्द '्वरु धातु से वना है। धर को अर्थ है धारण करना। अतः 
जो घारण करने योग्य हो वही धर्म है। पर जहाँ आचरण का प्रसंग है, 
वहाँ वेंसे कर्म जो वेद, श्रूति इत्यादि शात्रों के अनुकूल हो, उन्हें धर्म कहा 
जाता है। इसका यह अथ नहों है कि जो धर्मशात्नों मेंन मिले वह अवर्म 
है। जो इन शात्त्रों में निषेध है वही अधथर्म है। धर्मशात्नों म॑ मनुप्य के हर 
प्रकार के कर्त्तव्यों का, आचार, व्यवहार, ग्रायश्वित तथा अशौच-संवंधी 3ल्‍्लेख 
मिलता है। माता-पिता, परिवार, समाज, राज्य तथा अन्य जीवों के प्रति कसा 
आचरण होना चाहिए, ये सभी वातें वहाँ प्राप्य हैं । 

श्र्‌ति, स्थति आदि शात्तरों में कहे हुए कर्म ही धर्म हैँ। श्र्‌ति, वेद हे 
और स्थति मनु की लिखी हुई वातें। ये प्रतिकूल नहीं हैं। सभी वर्म उन्ही 
से प्रकाशित हुए हैँ। वेद, स्टति, सदाचार तथा आत्मा का प्रिय होना, यही 
धर्म के चार लक्षण हैं । 

मीमासा में अलौकिक श्रेयस्साधन”! को धर्म कहा गया है। वह साधन 
जिससे श्रेयस श्र्थात्‌ आनन्द हो और क्यों यह फल्न हुआ श्र्थात्‌ ऐसा हुआ 
०ह अलौकिक या अद्श्य हो वही धर्म है। यदि हम कोई कर्म करें और उससे 
सुख मिले और क्यों यह फल हुआ यह ज्ञात हो तो वह सासारिक दृष्टि से तो धर्म 
हुआ पर वास्तव में अलौकिक श्रेयस्साधन नहीं हैं, इसलिए वैसे कर्म धर्म नर 


झ्रण्य प्रारम्भिक आचार-शास्र 


हैं। यदि क्रिया ओर उनके फल का संबंध जेय नहीं हो तभी वह धर्म है। 
अत क्या धर्म है और क्या अथर्म है यह वेद की विधि शओऔर निषेध पर ही 
निर्भर है। इसीलिए उन्होंने धर्म को चोदनालक्षण वतलाया है। शात्नो 
के आदेशों को चोदना कहा गया है। अत. वेदों के प्रत्यक्ष था अप्रत्यक्त 
आदेशों द्वारा ही धर्म-अथर्म का निर्णय किया जा सकता है। 


अन्य दाशनिकों ने धर्म का दसरा अर्थ त्गाया है। साख्य के अनुसार 
धर्म मानस की एक विशेष बृति है। अत इससे पुरुष अछूता है। मानस 
का विकास प्रकृति से होता है, अत घर्म-अधम पुरुष को प्रभावित नहीं करते। 


न्याय और वशेषिक के अनुसार धर्म आत्मा का विशेष गुण हे। यह 
आत्मनिष्ठ है। धर्म कर्मों म॑ नहीं अपितु आत्मा मे है। अतः अभिसंधि 
(४४०७०) पर ही धर्म-अबर्म निभर है । यदि अभिसंधि शुद्ध है तब घर्म 
और दुष्ट है तो अधर्म होगा । इसके विपरीत मीमासा में धर्म को विपयगत 
(00]०८००९८) वतलाया गया है। धर्म कर्म में हैन कि आत्मा में। वेसे 
कर्म धर्म हैं जो शात्रो द्वारा आदेशित हो (चोदना लक्षण) । 


धर्मा का वर्गीकरण:- 


मनु के अनुसार धर्म ([270) दो प्रकार के हैं, वर्णाभ्रम धर्म और साधा- 
गण धर्म । प्रत्येक वर्ण का अलग-अलग कत्त व्य है और उसी प्रकार आश्रम 
का + अत जिस वण या आश्रम में कोई मनुष्य है उसका उसीके अनुसार 
धर्म होगा । यह हुआ वर्णाश्रम धर्म। अत वर्णाश्रम धर्म सापेक्षिक 
(रेट) है , क्योंकि यह व्यक्ति के वर्ण और आश्रम पर आश्रित है। 
पर साथारण धर्म सभी मनुन्य के लिए है चाहे वह किसी भी वर्ण या आश्रम 
में हो। मनुष्य को मनुष्य होने के नाते इसका पालन करना है। अतः यह 
निग्पेक्ष है । वास्तव में साधारण धर्म और वर्णाश्रम धर्म एक दूसरे के प्रति- 
कूल नहीं हँ। प्रत्येक्र मनुग्य का मनुष्य के नाते कुछ घमे है और साथ-साथ अपने 
समाज के प्रति कुछ कर्तव्य है। अत ये दो प्रकार के धर्म हुए। 
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घैये, क्षमा, दम, चौरयाभाव, शौच, इन्द्रिय निम्रहद, धी, विद्या, सत्य और 
अकोध ये दस साधारण घर हैं । 

धर्मों की इस सूची से स्पष्ट है कि मनु ने आत्माप्रत्ति की ओर विशेष 
ध्यान दिया है। ये सभी धर्म आत्मनिष्ठ हैँ और इनके अनुसार कर्त्तव्य करने 
से आत्म-प्रामि ही होगी। यह विचार कर्म सिद्धान्त के अनुकूल है । एक 
व्यक्ति अपने कर्मों के द्वारा दूसरे के नेतिक उत्थान का साथन नहीं हो सकता $« 
अपने कर्मों का फत्न मनुष्य अपने ही भुगतता हे। प्रत्येक वर्ण और आश्रम 
के अलग-अलग धर्म ६ँ। ब्राह्मण का धर्म है पूजा-पाठ तथा अन्य व्यक्तियों 
को आइशे-पथ दिखलाना। चत्रिय-धर्म है प्रजापालन तथा ठेश की रक्षा। ' 
वेग्य-धर्म है ऋय-विक्रय द्वारा ढेश को धन-सम्पन्न वनाना और शाह का सफाई । 
इसी प्रकार व्रह्मच-आश्रम में वेद अध्ययन, गाहस्थ-आाश्रम में यन्न तथा 
संतानोत्पत्ति, वाणप्रस्थनञाश्रव में जप-त्य-उपवास और सनन्‍्यास में दशन तथा 
इंब्वर-प्राप्ति। हम इस भारतीय विचार को बन्राइज्ञे के मत से तुलना कर 
सकते हैँ । 

प्रसस्तपाद ने भी मनु ही की भाति दो प्रकार का धर्म बतलाया है-- 
सामान्य-धर्म और विरोव-धर्म ; सामान्य-धर्म हर मनुष्य के लिए है और 
विरोप-धर्म प्रत्येक वर्ग और आश्रम के लिए । 

(9) सामान्य-वर्म--धर्म के प्रति श्रद्धा, अहिंसा भूतहिंततव अर्थात्‌ 
सभी जीवो की भलाई, सत्य वचन, अस्तेय, ब्रह्मचय, अलनुपधा, 
क्रोध वर्जना, स्नान, शुचि, द्रव्य सेवन, विशिष्ट ढेवता-भक्ति, उपवास और 
अप्रमाद्‌ । 

(०) विशेष धर्म भी दो प्रकार के होते हैं, वर्ण-बर्म और आश्रम-धर्म। फिर 
वर्ण-धर्म भी दो प्रकार के हैं; एक बसे जो सभी वर्णों के लिए सामान्य 
हैं और दूसरे विशेष । 


धृति क्षमा दमो5स्तेयंशीचमिन्द्रिय निग्नह । 
धीर्विया सत्यमकोघो. दशक धर्म-लक्षणम्‌ ॥ 


३५१० ग्रारश्भिक आचार-शास््र 


(0) सामान्य वर्रा-बर्म हैं--यज्ञ, अध्ययन और दान । 

(॥) विशेष वर्णो-धर्म व्राह्यण के लिए--प्रतिग्रह ( दान स्व्रीकार करना ), 
अध्यायन और यम । क्षत्रिय के लिए प्रजापालन, असाथुनिग्रह ओर 
युद्ध से नही भागना । 


वेश्य के लिए--करय, विक्रय, कृपि, पशु-पालन और शहर के लिए 
अमंत्रिका क्रिया । 


(2) आश्रम-धर्म--यो तो सभी आश्रमो के लिए लम्बी सूची है पर त्रह्मचर्य- 
आश्रम के लिए मुख्य धर्म है ब्रह्मचय पालन, गुरु सेवा तथा अध्ययन, 
यहस्थ-आश्रय के लिए संतान की ऊप त्ते तथा यज्ञ, वाणप्रस्थ आश्रव के 
लिए वल्कलादि धारण, केश घारण, कंद मृत खाना तथा अतिथि सत्कार 
से जो ववच जाय वह खाना और सनन्‍्यास आश्रम में पहुंचने पर सभी 
यम ओर नियमों का पालन करना | 


सीमांखा में दूसरी दृष्टि से धर्म का दो प्रकार वतलाया गया है, लौकिक 
ओर शास्त्रिक या पारमार्थिक। लौकेक कर्म दृष्टाथंक और पारमार्थिक 
कर्म अद्ष्टा्थक हैं । 

लक आई, 


ले मल 


कर्म सापेक्षिफ है। यदि किसी विशेष फन्न की आकाक्षा से कोई कर्म किया 
जाय तो वह काम्य कर्म होगा। नित्यनमित्त कर्म निरपेक्ष हैं। नित्य-कर्म 
सभी काल के लिए आवश्यक हैं और नेमित्त कर्म कोई विशेप निमित्त आने 
पर, जैसे संध्या नित्य-कर्म है पर सू््र या चंद्रअनृहणा के अवसर पर गंगा-स्नान 
नमित्त कर्म । शाक्निक कर्म निषेधात्मक या विधात्मक दोनों हो सकते है। 

रामानुज के अनुसार ईश्वर ही नेतिक आदश है और मनुष्य के धर्म 
उ्सीसे व्युतन्न होते हैं। ईश्वर में आदश रूप में निम्नलिखित कल्याणकारी 
गुण हे--शक्ति देना, अज्ञानी को ज्ञान ढेना, क्षमा और सहृदयता । अतः 
मनुष्य के सी यही धर्म है। ह॒ 


भारतीय आचार-शाद्तर के मौलिक प्रत्यय ३११ 


धर्म और कत्त व्य 

कत्तव्य शब्द हक धातु से व्युत्पन्न हुआ है जिसका अर्थ है करना । अतः 
ऋऊर्त्तव्य का अर्थ है किया जाने योग्य कर्म। वेसे कर्म जो मनुष्य को करना 
आहिंए थे ही उसके कर्त्तव्य हैं। 

कर्तव्य के साथ “चाहिए! की भावना निहीत है। कत्तव्य ट्वारा निदिष्ट 
कर्मा को किया जाय या नहीं पर “उसे करना चाहिए? की भावना हमसे रहती 
डै। यह भावना मलुष्य की प्रकृति पर ही निर्भर है। मनुष्य की प्रकृति नेतिक 
हक और इसीलिए उसके स्वभाव से ही ऐसी भावना उत्पन्न होती है। यही विचार 
यूरोपीय दर्शन में आत्मपूर्णतावादियो का है। 

प्रत्येक मनुष्य का वातावरण और उसका व्यक्तित्व दूसरे मनुष्यों से भिन्न 
होता है। अत. ठेश, काल और पान्न के अनुसार ही मनुष्य का कर्तव्य 
निर्धारित होता है । 

क्रिसी विशेष ढेश और काल में मनुष्य को क्‍या करना चाहिए, वही 
उसका कत्त व्य हे। कर्तव्य धर्म से ही व्युत्सन्न किया जा सकता है। धर्म 
सामान्य सिद्धान्त रूप में है और कर्त्तव्य उन्‍्हों के अनुसार व्शेष्‌ कर्म, । क्षमा 
अर्म हे पर किसी विद्यार्थी ने यदि हमारी निन्‍दा की तो उसको क्षमा कर देना 
हमारा कत्त व्य है। धर्म से ही कर्त्तव्य निक्लते हैं। दोनों मे विरोध नहीं 
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है। कत्तव्य धर्म के विपरीत नहीं हो सकता । 

पाप-पुण्य 
पुग्य का अथ है वह क्रिया जिससे आत्म-प्राप्तिं हो और वह जिससे 
आत्म-प्राप्ति में सहायता न मिले उसे पाप कहा जाता है। धर्म के अनुसार 
आचरण से ही मनुष्य को आत्म-प्राप्ति होती है। अतः धर्मानुकूल कर्मों को 
पुण्य और धर्म विपरीत अर्थात्‌ अधर्म को ही पाप कहा जाता है। धर्म के 
अनुकूल का अर्थ है शास्त्रों के अनुकूल । अत शात््र-विरुद्ध कर्मों के करने से 
पाप और उनके अनुकूल कर्मों के आचरण से पुएय होता है। सत्य, अहिंसा, 
ब्लुमा आदि का मार्ग पुरय और मूठ, हिसा आदि पाप हैं । 


३१२: प्रारम्भिक आचारशात्न 


चरित्र के दोप का बाहरी रूप पाप और सदगरुणों का वाहरी रूप छुसझ 
है। पुएय नतिक शुभाचरण का नाम है और पाप नतिक दुराचरण का। 
पुण्य और पाप शुभावचरुण ओर दुराचरण हारा अजन किए गए गुणा का भी 
कहा जाता है, जेंसे उसने पुर॒य कमाया है या तुम्हे पाप होगा। इसी अथे से 
चह व्यक्ति जो सदा शुभावरण करता है उसे पुण्यात्मा ओर सदा छुराचार करन- 
चाल्वा पापात्मा कहा जाता हैं। 


मन, वचन और कर्म तीनो से पाप या पुणय हो सकता है । बहुचा 
सानसिक्र-पाप पाप नहीं माना जाता, पर ऐसा समझना भूल है । विचार 
का भी प्रभाव मनुष्य के चरित्र पर पडता है; अतः विचार अनेतिक होने 
से भी चरित्र कल्ुपित हो जाता है। मन, वचन ओर कर्म तीनो की छुद्धता 
चरित्र की शुद्धता के लिए आवश्यक है । कर्मों का ही फल्न मनुष्य के भविष्य 
पर पढ़ता है, अत पुण्य करने से आनन्द और पाप से पुनर्जन्सम तथा कष्ट होता 
है। यह आवश्यक नहीं हे कि पुण्य और पाप कर्मी) का फल इसी जीवन में 
मिले। ऐसे वहुत से कर्म हैं जिनका फल्ल दसरे जीवन में मिलता है और 
कुछ कर्मों का इसी जीवन में । 


पाप और पुरय चरित्र के वाहरी रूप हैं; अत वे सापेक्षिक हैं + 
जो पाप या पुराय क्रिसी विशेष परिस्थिति में हैं वह दूसरी परिस्थिति से बसे 
नहीं भी हो सकते हैं । म् 

क्र 

युणय-पाप सनुष्य की अभिसन्धि (रष्टहाीएा ) पर ही निमर हैँ। पर 
कुछ विचारकों ने कर्म फल पर ही पाफ-पुएय का निर्णय छोड़ा है । वेखे कर्म: 
उजिनसे सुख मिलता है, पुएय और वैसे जिनसे ढु.ख, फ्ाप। पर यह विचार 
उचित नहों प्रतीत-होता । बहुत से कर्म जो अधम हैं उनसे भी सुख मिलता 
हैं पर उन्हे पुण्य नहीं कहा जा सकता। अत पुरय-पाप कर्म फल्ल पर 
नहीं अपितु अमिसम्धि पर ही आश्रित हैं । यदि अभिसन्धि विशुद्ध ( शिपा& 
है. तव पुरय और यदि समक्लेशाग दे नव पाए होता हें । 


प्‌ 


भारतीय आचार-शाद्र के मौलिक प्र्त्यय ३१४ 


समक्लेशाग अधिसन्धि के दो स्वरूप हो सकते हँ--(१) आर्त्त (दुखदायी) 
जैसे, अमनोजन, दु ख से भागने का प्रयत्न या सुख से विछुड़ने पर उसे पाने का 
प्रयत्न या बेदना या अप्राप्त ऐ्व्य की प्राप्ति का संकत्प (निदान), (३) रोक 
(टिसात्मक) जैसे हिंसा, अनते, स्तेय, विपय संरक्षण । 

इसी प्रकार विशुद्ध अभिसन्धि के दो स्वरूप हो सकते हैं--(१) धर्म का 
ध्यान और (२) सुख का ध्यान । 


उपयुक्त मत पाश्चात्य अन्त अनभूतिवाद ( ॥7एणा07ं877 ) से मिलता 
। वें मुखवादियों ( £76007568 ) के मत से सहमत नहीं है कि नेतिक 
निरणेय कर्म फल पर आश्रित ह वल्कि थे उद्दे भ्य को ही नेतिक निर्सय का आधार 
वतलाते हैं । 
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कुछ विचारको ने पाप-पुरय की कई कोटियाँ बतलाई हैं, जसे पाप, अतिपाष 

ओर महापाप, पुण्य, अतिपुरय और महापुणगय । 
निःश्र यस 

श्रेय का अर्थ है कल्याणकर । अत निश्रेयस का अर्थ ह. परम कस्याण- 
कारी अवस्था । मन॒ध्य का कल्याण का अथ है दुख से निग्रत्ति अतः परम- 
कल्याणकारी अवस्था वह है जिसमे कभी दुख नहीं अर्थात्‌ सुक्ति। मोक्षावस्था 
ही निःश्रेयच है। नि श्रेयस परमशुभ ( ्री&हठ7८४: 8००० ) है। निश्रेयस 
निरपेज्ञ ओय है। श्रेय दो शकार के हैं, सापेज्ञ और निरपेक्त । बसे 
क्ल्याराकारी बर्म जो क्रिसी उच्च लक्ष्य के साथन हें सापेन्न श्रेय हैं। वह 
जो स्वतः साध्य हो, सावन नही, सवोच्च शुभ या निश्रेयस है। यहीं मानव 
जीवन का चरम लक्ष्य हे । 

श्रेय और ग्रेय मे अन्तर होता है, हालाकि साधारणतः इस भेद को हम 
भूत्रे रहते हैं । जो प्रिय (7057 ) हैं उसे प्रेय कहा जाता 
है और जो श्रेयम्कर ((०00त ) हो वह श्रेथ हैं। प्रेय क्वल 
आनन्ददायक है, पर श्रेय से आत्म-संतोप होता है। दोनों से सुख लाभ 
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होता है पर प्रेय का सम्बन्ध विषय सुख से है तथा श्रेय का अपरीक्ष सुख 
से। आत््रीति या आत्मसंतोप ही श्रेय है। इससे आत्मा की झुस्न प्राप्त 
होता हैं। वालव में मनुष्य जो भी कर्म करता है वह आत्मप्रीति अर्वात्‌ 
आत्मसतोप के लिए ही । पति अपनी पत्नी को इसलिए प्रिय है फ्रि उसमे 
आत्मसंतोप होता है। धन, मान, मर्यादा आदि हम आन्मसंतोप के लिए ही 
चाहते हैं । आत्मप्रीति ही सभी कामनाओ का मृल है । पर वसे सुख जो विषयों 
की कामना करके प्राप्त करना चाहते हैं, प्रेय है। बसे सुखो से वास्तविक 
आनन्द नहीं होता । मनुष्य की शारीरिक प्रग्नति उसे प्रेय की ओर आफऊर्षित करती 
है पर उसकी आध्यात्मिक प्रकृति श्रेय वी ओर । श्रेय और प्रेय मिश्रित रूप 
मे मनुष्य के सामने उपस्थित होते है। अज्नानी प्रेय को चुनते है और उससे सुख 
की आशा करते हैं | ज्ञानी मनुष्य ही श्रेय का चुनाव करते है । मनुत्य के जीवन 
का चरम लक्ष्य है वास्तविक सुख था आत्म-संतोष । यही निश्रेयस 
(92065: ९००0) है । ज्ञान से ही निश्चेयस प्राप्त हो सकता है। अविया 
से ही हम केवल प्रेय अर्थात्‌ वियय-सुख की कामना करते हैं। सुख ओर 
दुख सापेक्षिक हैं। अत सुख के साथ दुख भी अवश्य ही होगा। प्रेय 
से विरक्त होकर ही निश्रेयस प्रात क्रिया जा सकता है। अविया के कारण ही 
अलुष्य श्रेय और प्रेय का भेद नहीं जानता । ज्ञान हो जाने पर यह भेद स्पष्ट 
ही जाता है। आत्मलाभ या आत्म-संतोप या आत्म-प्राप्ति ही निश्र यस है। 


सोक्षावस्था:--- अधिकतर विचारकों ने मोक्ष को ही निश्रेयस माना है । 
'पर्‌ सोक्षावस्था क्या है इसके विपय मे सिन्‍न-सिन्‍न मत हैं । 


चेशेषिक मतः-- उनके अनुसार मनुष्य को अनुभव के कारण हो दुःख 
होता है। अत: आत्मा की अनुभवरहित अवस्था हो मुक्ति है। यह तभी 
सम्भव है जब आत्मा का सभी गुणों से विच्छेद हो जाय। गुण नौ हँ-बुद्धि, 
सुख, दुख, इच्छा, हप, प्रयत्न, धर्म, अधर्म, और संस्कार। आत्मा मुक्का 
जस्था मे इनसे मुक्त रहता है। इसलिए मोक्षावस्था आत्मा में चेतना का भी 
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अभाव रहता है। आत्मचेतना से ही मुक्ति प्राप्त होती है। उस अवस्था में न 
सुख होता है और न दुख होता है-केवल संतोष, वह भी चेतन रूप में नहीं। 


न्याय मत उपयुक्त मत से मिलता है। नेयायिक उस अवस्था में सन्‍्तोष 
को भी स्थान नहीं ढठेते। सुख और दुख सापेक्षिक हैं, अतः मोक्षावस्था में 
केवल सुख की टी कल्पना करना निमूल है। यदि सुख होगा तो दुख भी अवश्य 
ही होगा । अत अनुभवरहित अवस्था ही मोक्षावस्था है । 


साख्य मत के अनुमार भी अनुभवरहित अवस्था ही मोक्षावस्था है । 
चास्तव में सुख और दुख मानस में ही होता है। मन प्रकृति का विकसित 
रूप है। अविवेक के कारण जब आत्मा (पुरुष) मन से एक्राकार कर लेता द्दै 
सब प्रतीत होता है. कि सुख और दुख उसीम होता है। पर विवेक ज्ञान के 
द्वारा पुरुष और प्रकृति का भेद ज्ञात हो जाने पर आत्मा छख आर दुख अर्थात्‌ 
अनुभवों से मुक्त हो जाता है। 


पूर्व मीमासा के अनुसार प्रत्येक्त शरीर मे भिन्न सिन्‍न आत्माएं हैं। 
आत्माओं में चेतन और जड अश दोनों हैं । इसका चेतन अश ही अनुभवकरततों 
है। इसके अचेतन अश में ही अनुभवों मे परिवत्त न होता है। यह परिवत्त न 
अनादि और नित्य है। अत आत्मा अनुभवों से निवृत नहीं हो सकता। 
इसलिए अनुभव से निवृति सम्भव नहीं है। अनुभवरहित अवस्था जड़वस्था 
है। मोक्षावस्था की वेसी कल्पना नहीं को जा सकती । नित्य छुखाभिव्यक्ति 


ही मोक्षावस्था है 


चेदान्त मत के अनुसार मोक्षावस्था आनन्दावस्था है। सुख दो प्रकार 

हैं, एक अनुभवजन्य खुख और दूसरे अपरोक्ष खुख। जब आत्मा आऔर 

परमात्मा का भेद मिट जाता है अर्थात्‌ “मै” और व्रह्म का 6 त मिंट जाता है, 

जब आत्मा परमात्मा एक हो जाते हैं तव अपरोच्त छुख अर्थात्‌ आनन्द होता 
है। वही मोक्षावस्था हे । 
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पुरुषाथ 

पुरुपार्थ शब्द दो शब्दों पुरुष” और “अथ” के संयोग से बना है। 
अतः पुरुषार्थ का अर्थ हुआ जो पुरुप के लिए. लाभदायक हो। जिस लक्ष्य 
से मनुष्य कोई कर्म करता है वह उसे लाभदायक प्रतीत होता है। अत- व्यक्ति 
के क्मों के लक्ष्य को ही पुरुषाथ कहा जाता है। जिनके लिए मनुष्य की 
चेष्टाएं होती हैं, वे ही उसके पुरुपार्थ हैं। चार्बाक्र को छोड अन्य भारतीय 
दार्शनिको ने मनुप्य के कर्मो का चार लक्ष्य बतलाया है, काम, अथ, धर्म और 
मोक्ष । ये ही चारो मनुष्य के पुरुपाथ हैं । 


काम मन॒प्य का मौलिक पुरुपार्थ है। काम शब्द सामान्य अथ्थो में 
व्यवहत होता है या विशेष अर्थ में। सामान्य अर्थ में विपयानुभवजन्य छुख 
काम है अर्थात्‌ वाह्य वस्तु जो सुखद प्रतीत हो उसके अनुभव की इच्छा काम हे । 
काम के अन्तर्गत केवल इन्द्रियजन्य सुख ही नहीं वल्कि मानसिक सुख भी आा 
जाता है। सुख और आनन्द दोनों इसके अन्तगत हैँ। किसी सुखप्रद वस्तु 
की इच्छा काम है जो चाहा जाय। विशेष अर्थ मे काम का अर्थ है लिंग- 
क्रिया । इसी अर्थ में काम-वासना में लिप्त मनुष्य को कामी कहा जाता है । 
पर यह सुख भी इन्ह्रियजन्य सुख ही है, अतः काम के सामान्य अथ में चला 
आता है। 


जब मनुष्य के कर्मो का लक्ष्य धन या सम्पत्ति की प्राप्ति हो तो उसे अथ 
कहा जाता है। मनुष्य को जीने के लिए किसी न किसी प्रकार की सम्पत्ति 
आवश्यक है, जमीन, रुपया या कोई अन्य सम्पत्ति। जीने की फ्रश्नत्ति जन्मजात 
है। अतः सम्पत्ति की इच्छा भी मौलिक इच्छाओं में है। धर्म का अर्थ है 





चारो पुरुषार्थों के लिए अलग-अलग शास्त्र भी है, कामशास्त्र, अर्थ- 
शास्त्र, धर्मशात्ष और मोक्षशात्ष । कामशास्र में वात्स्यायन का काम सन्न, 


अथग्यात्न मे चाणक्य के विचार, धम्शात्ष मे मनस्मपति और मोक्षशात्र के लिए 
उपनिषद, गीता आदि प्रामाणिक हैं। 
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चारण करने योग्य कर्म । अत जब मनुग्य नतिक कर्मों के आचरण की इच्छा 
करता है तो उसे ही धर्म कहते हँ। कर्त्तव्यों का पालन, नियमानुकूल अथात्‌ 
आात्रों के अनुकूल कर्म की इच्छा ही धर्म है। 


संसार के बन्धनों से छुटकारा की इच्छा ही मोक्त पुरुषा्थ है। संघतार 
डुखभय हैं। दुख से मनुष्य छुटकारा चाहता हैं। पर जब तक कर्म-बन्धन से 
छुटकारा न हो जाय पुन्जन्म होगा ही और मनष्य वन्धन अर्थात्‌ दुख में रहेगा। 
ससार से छुटकारा और दुख से निव्रत्ति ही मोक्ष कहा जाता हैं। मनुत्य इसकी 
भी इच्छा करता है। अत यह भी एक पुरुषार्थ है। दुख मनुष्य के अनजान 
के कारण होता है। अनजान दूर होने से मुक्ति प्राप्त होती हैं। मोक्षावस्था में 
दुख से छुटकारा हो जाता है । पर मोक्ष और काम में अन्तर हं। काम से 
सुख सीमित ह पर मोक्ष से असीमित । मोक्ष में बाह्य पदार्थों की प्राप्ति से खुखानु- 
भूति नहीं होती । जैन, बौद्ध, साख्य तथा वेदान्त के अनुसार मोक्ष इसी जीवन 
में प्रा्त किया जा सकता है। उस अवस्था को जीवन-मुक्ति कहा जाता हैं। 
मोक्षावस्था के सम्बन्ध में दाशनिक्रों के विचार भिन्‍न हैं । 


इन पुरुषार्थों मं कौन मुख्य है और कौन गौरा ? स्वाभ।विक्त प्रश्नत्ति की दृष्टि 
से पहला स्थान काम का तब अर्थ, फिर धर्म ओर बाद से मोक्ष का है। बाह्य 
चस्तुओ की प्राप्ति से सुख की अभिज्ञाषा स््राभाविकर हैं। अर्थ की कामना भी 


बे 


सामान्य और साधारण है। धर्म और मोक्ष बाद में श्राते हैं। पर आदश 
जीवन की दृष्टि से पुरुषाओों का क्रम वेसा नहीं है । धर्म और . अ्थ- मानव- 
जीवन के मुख्य लक्ष्य नही ट। ये काम और मोक्ष के साथन मात्र हैं । 
काम और मोक्ष दोनो चरम लक्ष्य हें। पर इन दोनो मे भी मोज ही सबोच्च 
लक्ष्य हे। मोक्ष ही परम पुदुपार्थ या निश्रेयस है। धर्म हालाकि मानव- 
जीवन का चरम लक्ष्य नही ह, पर उसे अ<, काम और मोक्ष तीनो में आवश्यक 
विचारा गया है । विना धर्म के अर्थ या काम पुरुपार्थ नहीं विचारा जा सकता | 

सम्पत्ति या धन पुरुष का लक्ष्य ह। पर अधबर्म के साथन से सम्पत्ति अहरा 
करना वास्तविक पुस्पार्थ नही है। इसी आधार पर कहा गग्रा है क्लि अपनी 


श्श्८ प्रारम्भिक आचार-शास्र 


आवश्यकताओं से अधिक प्राप्त करने की चेष्टा पाप हे। इसी प्रकार धार्मिक 
वृत्तियों के द्वारा वाह्म वस्तुओं की प्राप्ति से सुखकामना ही पुरुषार्थ हें। भर्म के 
अभाव से अर्थ और काम की इच्छा मनुष्य को दप्रित बना देती है और वे 
इच्छा के योग्य अर्थात्‌ पुरुषार्थ नही रहते। अत सभी पुरुषार्थों का अपना- 
अपना क्षेत्र हे और अपने क्षेत्र से अतिक्रमण करने पर वे इच्छुनीय अर्थात्‌ 
पुरुषार्ण नहीं रहते। 

उपरोक्त विचार से यूरोपीय आचारशासत्र के मूल्यवाद की तुलना की जा 
सकती है। अवन ने मानवीय मूल्यों को आठ वर्गों मे रखा है और उन्हें: 
आत्मपूर्णता की दृष्टि से धार्मिक मूल्यों को सबोच् वतलाया है । 


बाईसवाँ परिच्छेद 


आचारशास्त्र का मनोवेज्ञानिक आधार 
प्रचुत्ति (४०॥६०॥) 


विपय-प्रवेश 

आचार शात्र॒में कर्त्तव्य का विचार किया जाता है। मनुष्य को क्‍या 
करना चाहिए तथा उसके जीवन का चरम लक्ष्य क्या है, किन साधनो से 
उस लक्ष्य की प्राप्ति सम्भव है, इसका इसमें ज्ञान मिलता है। पर किन चेष्टाओं 
से मनुष्य चरम लद्॒य या नि श्रेयस को प्राप्त कर सकता है, इसका विचार करने 
के लिए हमें मनुष्य की प्रकृति तथा चेप्टाओं के स्वर्प को जानना आवश्यक है । 
यह विषय मनोविनान का है। अतः कर्मों का विश्लेपण, उसके स्वरुप का विचार 
आदि आचारशास्र के मनोवेज्ञानिक आधार हैं। _ यूरोपीय दाशनिकों ने भी 
आचारशासत्र मे कर्मों का विश्लेषण तथा कार्यत्रोत आदि का विस्तारपूर्वक 
विचार किया है। 
ग्रवृ त्ति:--- 

मनुष्य के कर्म दो प्रकार के होते हैं। जीवनपूर्वक और इच्छा-डे प- 
पूर्वक जीवनपूर्वक कर्म मनुष्य की स्वय॑ संचालित क्रियाएं हैं, जेसे छींकना 
स्वरास लेना, इत्यादि । ऐसे कर्मों मं सचेतन अयत्न का अभाव है। ये क्रियाए 
शरीर या जीव के पोषन के लिए आवश्यक हैं। ऐसी क्रियाओं में धर्म-अधर्म 
का प्रश्न नहीं होता। इनमें मनुष्य की इच्छा निहीत नहीं है । 


इच्छा-दर प-पूर्वक कर्म मनुष्य के सचेतन प्रयत्न हैं। ये मनुष्य के एच्छिक 
कर्म हैं। इनमे लद्य तथा लद्य के छुनाव आदि की चेतना रहती है । 


७ 


इनमें मनुष्य का संकल्प निहित है। ऐसे ही कर्मों में घर्म-अधर्म का विमेद॒ 


श्र 
ल्‍्चाँ 
0 
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होता है। बसी क्रिया जिसमें संकल्य किया गया हो प्रन्नत्ति है। ग्रसस्तपाद 
के अनुसार ऐसे कर्मों का लक्ष्य है हिल प्राप्ति अर्थात्‌ शुभ का चुनाव और अटहिंत 
परिहार अर्थात्‌ अशुभ की न छुनना। दूगरे शब्दा में & पपवक कर्म 

मे मनुष्य को कर्म फल की चेतना रहती है और वह हित प्रामि और अहित 
'परिहार के लक्ष्य से चुनाव करके प्रयलन करता है। द्निकर भट्ट ने कर्मो का 
(कृति का) तीन भेद बतलाया है, प्रत्नृत्ति,. निवृत्ति तथा जीवनयोनि _प्रयत्न । 
जीवनयोनि प्रयत्न स्वय॑ संचालित कियाए' है। प्रवृत्ति और निवृत्ति, दोनों ही 
शेच्छिक कर्म हैं। प्रवत्ति में शुभ को प्राप्त करने की इच्छा और निवृत्ति म॑ अशुभ 
परिहार होता है पर विस्तृत अथ में दोनो को प्रवृत्ति ही कहा जा सकता है 
इसलिए कि दोनो एच्छिक कर्म है। ऐसे कर्मी मे अर्थात्‌ प्रदत्त मे दिनकर भट्ट 
के अनुसार केवल चेतन चुनाव ही नही, वल्कि इस चुनाव मे “मनुष्य स्वाधीन 
है (स्व्रेच्छाधीन), इसकी चेतना रहती है। अत प्रवृत्ति या ऐच्छिक कार्ग में 
संकल्प-स्वातंत्रय वी च्तना रहती है । 

आजचाग्शात्न का सम्बन्ध प्रवृत्ति अर्थात्‌ ऐच्छिक कर्म से है। अत हमें 
आवृत्ति का स्वरुप जान लेना चाहिए हे 

प्रभाकर ने प्रवृत्ति में निम्नलिखित तथ्यों को माना है - | 

(0) काय ता जञान:--करमे करने के पहले क्रिया की चेतना होती है । 
स्सर्वेश्रथम यही चेतना उत्पन्न होती है । 


० ए के ह / न ८ 
(70) चिकीपा (॥0०»76)--फिर इस वात की चेतना होती है कि यह 
क्रिया की जा सकती है । 


(77) कृति या प्रवृत्ति (ए०ाधणा) “क्रीय को सत्र से एकीकरण कर 
लेना कृति हे-। इसमे कायताजञान, चिक्रीर्यों सी शामिल है। 


(9) चेष्टा:--इसके वाद शारीरिक क्रियाएं आरम्भ होती है। इहों 
चेप्ट कहा जाता है । ् 


(९) क्रिया---अन्त में क्रिया की प्रणीवस्था आती है। 80 


री | 


ब््र् शी 
भारतीय आवार-शात्र के मनोवजानिक आधार ३२१ 


रु 


प्रभाकर के अनुसार कार्यताज्ञान मे क्रिया की चेतना होती है पर इसमें 
उक्रेप्ा की चेतना अर्थात्‌ अप्राप्त वस्तु की चेतना मात्र नही वल्कि ऐसे वस्तु की केव्रल 
चेंवना रहती है जिसका स्व से एकीकरण हुआ है। इसके अतिरिक्त कार्यताह्ान 
में केवल क्रिया की चेतना नहीं, वल्क्रि उस कार्य को करने की योग्यता है और हमें 
उसे अवश्य करना है, इसकी भी चेतना रहती है । किसी वस्तु के विचार सात्र 
से उसकी प्राप्ति का संकल्व नहीं होता। इसमे 'में कर सकता हू और सुम्रे 
आयउश्य करना है ? की चेतना रहती है । 


काय करने की इच्छा चिक्ीर्षा है। उस प्रकार की इच्छा जिसके कृति हारा 
प्राप्त करने की तथा प्राप्त करने की योग्यता है इसकी, चेतना रहती है, चिक्रीर्पा है । 
इसमे कृतिसाध्यतज्ञान अर्थात्‌ यह क्रिया की जा सक्रती है की चेतना रहती है । 
अमभाकर चिकीर्षा में इप्ट्साधनताज्ञान का अभाव वतल्ाते हैँ। यह क्रिया 
हमारे शुभ का साधन है, इसकी चेतना इच्टसाथनताजान है। नेग्रायिकों ने 
चिक्रीयां में इष्टसाथनताज्ञान का भाव भी वतलाया है। जब किसी किया 
की इच्छा होती दे तो यह चेतना भी वर्तमान रहती है कि उससे हमे सुख (इष्ट) 
मिलेगा । प्रभाकर कान्ट की भाति चिकीर्षा में भावना का अभाव बतलाते हैं, 
इसलिए इसमें हित की भावना का अभाव माना गया है । 


प्रभाकर के अनुसार कृति में चिकरीपा, कायताज्ञान के अतिरिक्त स्वविशेषण 
वत्ताप्रतिसंघान का भी भाव है। इष्ट्साधनता के स्थान पर वे बतलाते हैँ 
कि कृति में अप्राप्त वस्तु और सत्र का एकीकरण रहता है । 


प्रभाकर ने प्रवत्ति को भावात्मक क्रिया के रूप में माना है जिसमें शुभ की 
प्राप्ति के लिए कर्म किए जाते हैं। पर प्रवुन्ति का व्यापक अथे लिया जाता है--- 
सभी ऐच्छिक कम के रूप में, जिसमें शुभ की थाति और अशुभ के परिद्दार के 
लिए कर्म किए जाते हैँ। इसलिए नेयायिक्रों ने प्रवृत्ति में चार तथ्यों को आव- 
ड्यक माना है । 
(3) चिक्रीर्षपा--(26»72) 


रा 
नम 
क। 


प्रारम्भिक आचार-शातक्त् 


(0) इतिसाभ्यत ज्ञान--((९ ०075ट0087९89 गर्धा या. ९४7 6 
0078) 


(]) इष्ट्साथनता ज्ञान--[8 ८075ट00658 पी वा 5 ००ा- 
0प०ए॑ए९ (0 एरए 8000) 


(ए)) उपादान प्रत्पत्त (६96 एशव्टएतणा छत माह्था5 0 ४विफ 
770९ ९०7१) 


चिक्रीषो---जब भी मनुष्य किसी कम का संकल्य करता है तो उसे कुछ 
करने वी इच्छा होती है। 


अदि चिकीर्षा न हो तो संकल्प केसे होगा : चिकीर्षा के सूल मं हैँ हमारे राम 
ओर ह प । इनकी व्याख्या पीछे होगी । 


६... 


ऋतिसाध्यत ज्ञान--विना स्वर्य-शक्ति-्वेतना के ऐच्छिक क्रिया नहीं हो 
सकती ।  'मि इस काम को कर सकता हैं” इसकी चेतना कार्य के संकल्प के 
पहल आवश्यक,है । इसीलिए ऐसे कर्मों का जो हमारी शक्ति के परे हैं हम 
संकल्प नहीं करते । 


इष्टसाघनता ज्ञान-किसी क्रिया की करने के पहले यह भी चेतना 
ग्ह्ती है कि यह शेय ( 2००0 ) है। किसी भी कर्म को कोई इसलिए करता 
है कि उसे वह अ्रेय समभता है । इसमे वलवदनिष्ट अनुवनधित्व ज्ञाना- 
भाव भी रहता है अर्थात्‌ किसी अहित की चेतना का 'अभाव। दूसरे शब्दों मेँ: 
'जब हम किसी वात का संकल्प करते हैं तो हमे उससे किसी प्रकार का अहिंशा 
होगा इस बांत की चेतना का अभाव रहता है। यदि इस बात से अहित होगा 
इसकी चेतना रहे तो हम देसे कर्मों को करें ही नही । 


आत्महत्या इत्यादि की जड़ मे भी ऐसे ही बातें रहती हैं। मंतुष्य को 
कसी भी कारण से इस वात की चेतना नहीं रहती कि इससे उसका अहिंत होगा 
और दूसरी बात कि वह समभता है कि इसीमे उसकी भलाई है। 


भारतीय आचार शाज्र के मनोवेज्ञानिक आधार ३२३ 


कन्ती वात कब्र श्रेय 2020) है यह समय और स्थान पर आश्रित 
है । कोई वात अभी हसे ठीक जे पर दूसरे समय एसा नही भी हो सकता है। 
अत- जिस वात की प्रवृत्ति अभी और यहाँ हो वह दूसरे समय और दूसरे स्थान 
पर नहीं भी हो सकती है। 

कौन-सी बात श्रेय (8000) है यह स्वयं मनुष्य के राग-द्वेष पर निर्भर है 
इसलिए किस बात की हमें प्रवृति होगी इसका सूल है राग और हंष । 


उपादान प्रत्यक्ष--संक्र्प करने के समय मे केसे अर्थात्‌ क्रिस साधन 

निश्चित नल (5 

(77227) का प्रयोग क्रिया जायगा यह निश्चित कर लिया जाता है, तभी कार्य 
अर्थात शारीरिक क्रिया आरम्भ होती है । 


ग्रभाइऋर और नेयायिको के मतों में इष्टसाधनता ज्ञान को लेकर फऊ हो 
जाता है। यूरोपीय दाशनिकों के अनुसार भी इच्छा मे अप्राप्त व्रस्तु शुभ है, 
इसकी चेतना वर्तमान रहती है। पर सभी अ्रवृत्ति में का्यताज्ञान, चिकीर्षा तथा 
ऊंति का समावेश बतलाते हैं। 


शाग और दर प ५ 


प्रवृत्ति के मूल मे राग और दष हैं। इन्हीं से प्रवृत्ति का उदय होता हे 
ईजेस वस्तु से राग होती है उसके प्राप्त करने की तथा जिसते हष है उसे परिहार 
ऋऊरने की इच्छा से ही संकल्प का उदय होता है । 


राग----किसी अनुकृज्ञ पदार्थ की अभिज्ञापा ही राग है। वेसे पेदार्थ के प्रति 
ईजेससे सुख मिलता हो प्रीति होती है और उन्हे हम प्राप्त करना चाहते हँ। इसी 
आनन्द भोग की इच्छा को राग कहा जाता हैं। इसी के कारण हम सासास्कि 
चत्तुओं से आकर्षित होते हैं और उन्हें प्राप्त करने का प्रयत्न करते हैं। राग 
ओर कामना में अन्तर है। कामना उन वस्तुओं को होती है जिसको हमने 
अभी तक उपभोग नहीं किया है। राय के विभिन्‍न रूप हैं ॥ 
(7) काम---यौन भाव (5509) ८7०१॥ 78 - - 


>देर ४ ग्रारम्सिकर आचार-शाद्र 


४ 


(0) सत्सय---किप्ती वस्तु के पृथक्ष करने की अनिच्छा जो देने से 
घट नहों सकता । 

(0) स्पृह्या----सांसारिक पदार्थों को पाने की इच्छा । 

(0५) तदृष्णा---जीने की इच्छा 

(२) लोभ---किसी निषिद्ध वस्तु के पाने की इच्छा। 

हूवं 4 ($ए८०ं००)--किसी प्रतिकूल पदार्थ के अग्रहणा की अमिलापाः 
द्वेघ है। जिस पदार्थ से दुख की प्राप्ति हुई हो या प्राप्त होने की सम्मावना 
हो उसके प्रति घुणा या विकर्षण होता है। इसी छूणा भाव को हप कहर 
जाता है। इसके भी भिन्न रूप हैं । 

()) क्राध-यह एक प्रज्ज्वलनात्मक भाव है। क्रोध होने पर भनुप्य 
की बुद्धि काम नहीं. करती, उसका चेहरा त्वाल हो जाता है और अन्य चिन्ह 
च्यक्त हो जाते हैं। 

(॥) इईब्यो (>ए५)--दूसरे के लाभ को नहीं सहने का भाव । 

(४) असूया (]००००४५)---दूसरे के गुणों के प्रति असत्य भाव । 

(९) द्वोह---इसरों को कष्ट पहुँचाने का भाव 

(एऐ) अमर्श--छ़रे से बदला लेने का भाव। ऐसा मनुष्य जो यह 
जानता है कि वह दूसरे से बदला लेने में असमर्थ है वह उस भाव को 
चहुत दिनो तक छिपाए रहता है। 

राग और द्वेष मनुष्य में मोह के कारण होता है । मोह का कारण है 
अज्ञान । वास्तविकता का ज्ञान नहीं रहने से ही हमे किसी वस्तु के पाने की ओर 
किसी को नहीं पाने की भावना होती है और उसीसे श्रद्धत्ति का उदय होता 
है। पाश्चात्य मनोवेजानिकों ने भी मूलत- दो ही प्रवर्त्तक (०४४८४) बतलाया 


है; जिससे सत्र प्राप्ति हो उससे सन्‍्तोष और आकर्षण और जिससे दुख हो उससे 
असन्तोष और विकपण | 


भारतीय आचारशाखस्र के मनोवेज्ञानिक आधार ३२४ 


मनुष्य कोई कर्म करने का संकल्प करता है और चुने साधन द्वारा वह 
क्रिया भी करता है। उस क्रिया का कोई फञ्ञ भी होता है। पर मनुष्य 
संकल्प करने में स्वच्छेंद है या नहीं? कर्मों के फज्ञ मनुष्य के संकल्प पर 
लर्भर हैं या वाद्य परिस्थितियों पर ? इन समस्यायों पर विचार करना चाहिए । 


च् के 
दव आर पुरुपकार 
ठेव एक अदुष्ट शक्ति हैं; दूमरे शब्दों में यह अदृष्टा है। इसका यह 

अथ नहीं कि देव कोई अदभुत शक्ति है। पर्व जन्मों के संचित कर्मों को ही 
उँव कहा जाता है। अत जब हम देव को किप्ती कर्म का कारण बतलाते 
हैं तो उसका अर्थ है कि हमारे चेनन प्रय॒त्नों ह कर्म नहीं अप 
हैँ तो उसका अर्थ है कि हमारे चेतन प्रय॒त्नों द्वारा वह कर्म नहीं हुआ अपितु 
जह अदृश्य शक्तिओों का फन्न है अथोत्‌ हमारे पूर्व कर्मों का फल है । 


गीता के अनुयार कर्म में देव के अतिरिक्त कर्ता, उसकी इच्छाओं, उसकी 
इन्द्रिय लथा शारीरिक शर््तियों का भी प्रभाव पडता है। उदाहरणाथ, अन्न 
उपजाना, इसके लिए पॉच बातें आवश्यक हैं, जसे--जमीन जहाँ अनाज 
उपजाना है, मनुत्य की चिक्रीप, उपादान जिसका प्रयोग करना है, शारीरिक 
फकियाएँ और अवबुकूल परिंस्थितियाँ। इसमें अनुकूल , परित्थितियों ही देर 
कही जाती हैं। करत्ती पर उसके पूर्व कर्मों का प्रभाव पड़ता है और कर्मों के 
'फत्न मनुष्य के प्रयत्नो पर नहीं अपितु परिस्थितियों पर निर्भर हैं । यदि पूर्व 
काश अच्छे हैं तो हमारी इच्छाएं भी शुद्ध होंगी और वर्तमान कर्त भी शुद्ध 
डहोंगे। चेश्टा करना हमारे वश से है पर फज्ञ वाह्य परिस्थितियों पर निर्भर 
हे । इसीलिए कहा जाता है कि कर्म करना मनुष्य का कर्तव्य होना चाहिए 
फल ईश्वर के अधीन है । 

शंकर ओर रासानुज्ञ दोनों ने देव का अर्थ ईश्वरीय प्रभाव बवलाया 
हूँ । प्रकृति ओर मनुष्य सभी मे अ्वर सन्निहित है, अतः उसी के प्रभाव से 
मनुष्य कोई कर्म करता है। सतुब्य के घर्मो के अनुकूल ही देव कर्मों का फन्न 
भी निश्चित करता है। 
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पुरुषकार (पौरूप, उद्योग) का अथ है किसी मनुष्य का चेतन प्रयत्न ९ 
चेतन प्रयत्न का अर्थ है मनुष्य का संकल्प, उसकी क्रियाएँ इत्यादि । 


अतः जब कहा जाता है कि पुरूपकार से हमने सफलता प्राप्त की है तो 
उसका अथे है कि हमने अपने अ्रयत्नो द्वारा सफल्नता प्राप्त की है। इस विवार 
के अनुसार कर्मों की सफल्नंता अपने प्रयत्वन अर्थात्‌ स्वतंत्र संकल्प पर ही 
सिसेर हे। हमारे कर्मो मे किसी अद्ण्ट शक्ति का प्रभाव नहीं है | 


अतः कर्मों के निश्चयता और उसके फज्ञ के सम्बन्ध में दो मत हैं । एक. 
जो कर्मों को निश्चित करने में और उसके फल्न के विषय मे देव का प्रभाव 
चतल्ाता है, दूसरा, जो पुरुषकार अर्थात्‌ मानव प्रयत्नो का हो प्रभाव मानता 
हे। पहले मत को भाग्यवाद (72257) भी कहा जाता है और झसरे को 
स्वच्छन्दतावाद ([,0शाशि7475&7) । पहले मत के अवुसार ईश्वर ने जसा 
निश्चित किया है या भाग्य में जो पहले से लिखा हुआ है वैसे ही कर्म ढेंगे 
मनुश्य के और उसका वेस्ता ही फत्न भी होगा। अत क्रिप्ती अद्येश्य की प्राप्ति 
में सफज्ञता मिलेगी अथवा नही, यह पहले से निश्चित है। मनुष्य के प्रयत्नों 
का इसमें कोई मूल्य नहों है। जो वदा है वही होगा. हमारा संकल्प स्वतंतऋा 
नहीं है । भाग्यवादी पूर्व कर्म फत्न का महत्व भी वतलाते हैं । मनुष्य की 
नियति पूर्व निश्चित हैं. पर इसमे पूर्व कर्मों के संचित घर्म या अथर्म भी हैं + 
सांराश यह हुआ कि मनुष्य स्वतंत्र नहीं है; उसका कर्म और उसका फल पूछे 
निश्चित है । 


दूसरे मत के अनुसार मनुष्य स्रच्छंद हे। वह यदि संकल्प करे तोः 
कोई कर्म कर सकता है। वह वाह्य परिस्थितियों पर निर्भर नहीं है । 
परिस्थितियों को यदि मनुष्य चाहें तो अयने संकल्प से वदत्क 
सकता है ओर इच्छित फन्न प्राप्ोकर सकता है। वेजो देव-वेंव 
बचिल्लाते हैं, आलसी हैं। वे वेसे ही लोग हैं जो काम करने से डरते 
 । अतः इस मत के अनुसार जीव्रन में सफल्ञता प्राप्त करने का 
साधन है पुरूषकार-सचेष्ट प्रथत्त। गीता के अनुसार देव का महत्क 
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है और पुरुषकार का भी। मनुष्य निष्किय नहीं रह सकता। वह को: 
न कोई किया अवश्य ही करेगा। अत. उसमे अपने स्वाथ के लिए ही 
नहीं अपितु जन-साथारण के हित के लिए मलनुष्य को कर्म करना चाहिए 
(9. एं0प्रध्षााव्याण। ) । कर्म मलुस्य के हाथ में है । पुरुपकार 
आवश्यक है पर कर्मफल मनुष्य के अधिकार में नहीं है । अत फन्न की 
कामना करके नहीं अपितु कर्त्तव्य की भावना से ही कम करना चाहिए। कर्मफल 
में देव का ही अधिकार है। साराश यह हुआ कि पुस्षकार में मनुष्य स्वतत्र 
है पर उसकी सफलता या विफहता अर्थात्‌ फल देव के अधीन है |» 


+ कर्मण्येवाधिफ्रारस्ते मा फल्लेपु कदाचत । 


बन->न--+ 60 बन 


् 


है 2 रच 
तेइंसवाँ परिच्देद 
धर्मों का वर्गीकरण 
(८(95४॥८३६५६०7 ० 7६५९५) 


मनुष्य का चरित्म उसके कर्मों पर आश्रित है। बुरे कर्मों का व्जेन तथा 
अच्छे कर्मों का अथोत्‌ धर्मों का आवरण ही अच्छा चरित्र है। हिन्दू 
विचारकों के अनुसार ये धर्म ( ४॥7प८७ ) पॉच हैं, अहिंसा, सत्य, अस्तेय, 
च्रह्मचर्य और अपरिग्रह । इन्ही का आचरण करने से मनुष्य का चरित्र उन्नत 
होता है और उसीसे राग-द्वे ष पर विजय प्राप्त कर मोक्ष-प्राति सम्भव है। 


अहिंसा--इसका अर्थ है किसी जीव को किसी प्रकार का कब्ट नहीं 
पहुँचाना । दूसरे शब्दों में दय्ाभाव, सहानुभूति तथा न्याय प्रद्शन करना 
टी अहिसा है। जीत्रो से यहाँ अर्थ है हर प्रकार के जीव । किसी प्रकार 
के जीत्र वी हिसा करना ही निकृष्ट कर्म है। सभी जीव सूलत समान होते 
हैँ, अत इसका कोई अपवाद नहीं होना चाहिए । ऐसा भी नहीं कहा जा 
सकता है कि किसी विशेष अवसर पर या विशेष तरीके से किसी जीव को कष्ट 
पहुँचाना ही हिसा है । 

अहिया पालन के लिए अन्य गुणों का होना आवश्यक है, जेंसे आत्मबल, 
आत्मवल्तिदान इत्यादि का। आत्म-सज्ञोभन, स्वार्थ इत्यादि के लिए ही 
मनुष्य दूसरों को कष्ट पहुँचाता है। अत आत्मबल तथा निःस्वाथ से ही 
अहिसा का पालन सम्भव है। इसके अतिरिक्त ध्वप भावना को दूर करना 
भी इसके लिए आवश्यक है क्योकि इसीसे ही हिसक प्रवृत्तियो की उत्पत्ति होती 
है। हप भावनाओं पर विनय आत्मवल् द्वारा ही सम्भव है। 

वास्तव में हिंसा नहीं करना ही पर्याप्त नही है, अपितु हिंसा के सम्बन्ध 
में सोचना तथा बोलना भी अधर्म हैं। अत प्रिय वचन नहीं बोलना अर्थात्‌ 
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ऋड वे वचन का प्रयोग करना, दूसरे को हिंसा करने की अनुमति ढेना या 
ज्रत्माहित करना अथवा दूसरों को डराना, धमकाना इत्यादि भी हिंसा ही हे। 

अटटिसा ही सर्वश्रेष्ठ धर्म है। दूसरे धर्मों के पालन में इसका ध्यान रखना 
आवश्यक है। 

सत्य--इसका अय॑ है मिथ्या वचन का परित्याग अर्थात किसी से किसी 
तरह का मूठ नहों वोलना। जब हमारे विचार और हमारी वाणी वाह्म 
जगत के अनुकूल हों, तभी हम उन्हे सत्य कहंगे । अत जब क्रिम्ती घटना ण 
विपय को, जिसका स्वरूप प्रमाणों द्वारा निश्चित हो, हम वेसा ही विचार करें 
आर ऐसे शह्दों मे कह कि सुननेव्राज़े को कोई श्रम न हो, तभी वह सत्य कहा 
ऊायगा । इसलिए इसमे दो वातें हैं-- 

(२) क्रिप्ती विश्यय् का जैसा बढ़ है बता ही विचार ग्रहण करना । 

(॥ ऐसे शब्दों में व्यक्त करना जिससे अर्थ में श्रम न हो । निरथेक 
ज्ब्दों का प्रयोग, जानवृक कर श्रम से रखने की अभिव्वापा या वंचना इत्यादि 
ख्त्य के प्रतिकृत्न हैं। इसीलिए वाक्य वाचज्ञता, अर्थ-सत्य इत्यादि मिश्या वी 
डी कोटि में छुमार हैं । 

यदि किसी जीव्र के अहित के लिए यथाथ रूप मे भी कोई वात कहीं 
जाय तो उठे सन्यत्रादिता नहीं कहा जा सक्ता। वेसी वात जिसमे दूमरों 
को कष्ट हो, जब तक वह उसके हित के लिए न हो, सत्य नहीं है। अतः 
सत्यवादी के लिए प्रयभापी मो होना आवश्यक है। केत्रल जो सत्य है उसे 
ऋटहने से कभी-क्रभी वाचज्ञता, परनिन्दा इत्यादि भी हो जा सकती है। 


अरतेय--चौर-इृत्ति का वर्जन अर्थात्‌ बिना दिए दूमरे के द्रव्य का 
अहण चहीं करना ही अस्तेय है । वास्तव में विना दिए हुए दूसरे के 
भद्रव्य का ग्रहण नहीं करना ही केयल अस्तेय नहीं अपितु दूसरों के द्रव्य 
ह_० ब्_ >> हि. ( हि 
के प्रति मन से शआनन्‍्तरिक लोस को हटाना भी इसीक्े अन्तगत है 


ई अस्पृह्दा रूममू ) । किस अवसर पर दूसरों के द्रव्य का ग्रहण करना 
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चाहिए, यह शात्रो मे वतल्लाया गया है। उन्हे छोडकर किसी दसरे अवसर 
यर द्रव्य-अह्ण करना रतेय है। 


व्ज्ञानभिक्ु के अनुसार द्रव्यो पर किसी प्रकार के अधिकार की 
प्रवत्ति ही स्तेय है । अत किसी प्रकार के ठ्रव्य का ग्रहण करना स्तेय 
डी कहा जायगा । इसीलिए सासारिक पदार्थों के प्रति अलोभ्ड 
अस्तेय है। 


ब्रह्मचय--वासनाओं का परित्याग । वहुधा व्रह्मयय का अथ केवल 
काम वासना का परित्याग ही समम्का जाता है। वास्तव में ब्रह्मचये का अर्थ 
है सभी प्रकार की कामनाओ का त्याग । इनमें केवल गुप्त इन्द्रियों पर ही 
अधिकार नही अपितु सभी इनर्द्रियों पर अधिकार प्राप्त करना होता है। 


इसके अतिरिक्त केवल कम से ही नहीं, अपितु मन और वचन से 
भी वासनाओ का त्याग करना ब्रह्मदर्य पालन कहा जायगा । अतः 
सभी प्रकार वी कामनाओं का सन, वचन और कर्म से परित्याग करनः१ 
ब्रह्मचय है। 


अपरिग्रह--सासारिक विपयो से आसक्कि का त्याग। इसके लिए 
उन सभी विपशे का परित्याग करना पडता है जिनके द्वारा इन्द्रिय-सुख 
की उत्पत्ति होती हे। जब हमे यह प्रत्यक्ष हो जाता है कि सासारिक 
सुख ही दुखों का जड है ओर हम उन्हे त्याग ठेते हैं तत्र उसे अपरिग्रह 
कहा जाता है । वन कमाने, जमा करने, खर्च करने और अन्य 
सु्वों की प्राप्ति से दुख होता है; अन हमे इन विपयो से आसक्कि का 
त्याग करना चारिए। 


अपरिग्रह अस्तेव से भिन्न हे क्‍्योझ्ि इसमे सभी प्रकार के सासारिक 
सुखों का परित्याग करना पछता है । 


धर्मों का वर्गाऋरण 


पं 
सप्ण 
च्ि 


समालोचना-- 


(0) धर्मों के पालन करने में किसी प्रकार का विभेद नहीं किया गया 
हैं। सभी मनुष्य के लिए ये धर्म वतल्ाए गए हैं । इसका किसी के 
लिए भी अपवाद नहीं हैं। 

(7) इसमे अहिंसा को ही सबसे अविक महत्व दिया गया है। अतः 
इसे कठोरवादी ( शिप्ठुणा5४० ) नहीं कहा जा सकता। अपरिग्रह और 
स्पृह्दा का भी इसमे उल्लेख किया गया है। आअत यह स्वा्थवादिता और 
पराथवादिता का शमन करता हैं। 

(7) सत्य के विषय में भी यह कह देना आवश्यक है कि केवल 
वास्तविकता को जानना ही नहों अपितु उसे ऐसे शब्दों मे कहना कि उसका' 
अथ वही रहे, सत्य कहा जाता है। साथ-साथ सत्य अप्रिय नहीं होना चाहिए 
इस बात पर भी जोर दिया गया है। है 


देर 


चोवीसवों परिच्छेद 


नेतिक मापदंड 
( ठावां 5ध्तापंत+दं ) 


किसी भी पदार्थ के मल्याकन के लिए क्रित्ती मापदंड ( 5037097त ) 
की आवश्यकता होती है। मनुष्य के कर्मों का मापदंड क्‍या है अर्थात्‌ किस 
आधार पर किसी व्यक्ति के कममों के अच्छा-बुरा इत्यादि कहा जाता है, इसके 
सम्बन्ध मे पाश्वात्य विचारकों के भिन्न-सिन्न मत हैं. पर हिन्दू विचारकों 
ने मोक्ष को ही निश्चयस माना है और उसीसे मनुष्य के आचरण का 
सृल्याकन भी होता है। पर कुछ विचारको का मत इससे भिन्न हे। उन्होंने 
खुख की प्राति ही मनुष्य के जीवन का चरम लक्ष्य बततज्नाया है। उनके मत 
क्रो खुखवाद कहा जाता है। 


सुखवाद--चार्वाक्त के अनुसार मनुष्य के जान का केवल एक ही 
साधन है, प्रत्यक्ष, अत बसे पदार्श जो अनुभव से परे हो, वे वास्तविक 
नहीं हैं । वास्तव में हम आत्मा को जड पदाथ से सिन्‍न सत्ता मानते 
हैँ पर वह जड़ात्मक अणुओ का सम्मिश्रण है । मुत्यु हो जाने पर 
शरीर नसट हो जाता है और उसीके साथ आत्मा का भी नाश हो जाता 
जडै। अत भविष्य जीवन और आध्यात्मिक सुख की कल्पना कोरी 
कह््पना मात्र हैं । 


आत्मा का नाश हो जाता है अत मुक्ति, स््रम इत्यादि की 

छः हे यार ल्‍- क ८ 
अल्पता करना भी निरथंक्र हें। अरे को सासारिक सुख से वंचित रखना 
क्योक्ति उससे हम अयांत्‌ आत्मा वन्‍्धचन में पड जाता है, ऐसा सोचना केवल 
अप है। इसलिय मसनुब्य को इसी जीवन में अधिक से अधिक सुख की 
कऋऊामना करनी चाहिए। हमे दु्च सीहोता है और सुख भी, पर प्रयत्न 
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'यही होना चाहिए कि हम ऐसे कर्म करें जिससे केवल सुख ही मिले # 
यदि खुख का इसलिए परित्याग कर दिया जाय कि सुख के साथ दुखा 
भी होता है तब वह चेसा ही होगा जसे चावल न खाया जाय क्योकि. 
उसमें धान रहता है। वास्तव में सुख-प्रात्ति ही मनुष्य के जीवन का 
चरम लक्ष्य होना चाहिए। 

यात्रत जीवेत खुखम्‌ जीवेत, ऋणम्र्‌ कृषवा घूतम्‌ पीवेत अर्थात्‌ जब 
तक जीयें सुख से जीवन व्यतीत करें यहा तक् ऊकि, यदि थी ऋण 
लेकर भी खाना पड़े तो सुख के लिए वह भी करें। श्रत सुस्क 
ही मानव जीवन का उद्देश्य है। सुख ही उपकार है और दुख अपकार । 
दूसरे शब्दों मे उपकार या सुख ही नेतिक मापदड भी है। यदि किसी 
कर्म से उपक्ार होता है तो वह नेतिक टब्टि से अच्छा है और यह्धि 
अपकार, तो खराब है, अधर्म है। उपकार या अपकार का अथ यहा 
दूसरे का उपकार या अपकार नहीं वल्क्ि स्वाथ सुख और स्वार्ण दुख 
लगाया गया है । चार्वाकर स्वाथतादी हैं, अत वे सुख-प्राप्त करना ही 
मनुग्य का चरम लक्ष्य बतलाते हैं. (तुलना करें >8ण576 ि७त07ंड) ॥ 
वाध्व में खुखबरादी स्त्राथादी ही हो सक्रता है । पाश्चात्य दशन में 
उपयोगितावाद में हमने दोष पाया है । यदि सुख प्राति ही ध्येय है 
तो दूसरों को सुख पहुँचाना तो वास्तव में एक ढोंग है। यदि हम दूसरों 
का सुख चाहते हैं और उसीमे हमे खुंख मिलता है तो उस कर्म के 
पीड़े हमारा स्वार्ण है। यदि ऐसी वात नही है अर्थात्‌ स्वयं दुख मेल 
कर भी दूसरों का उपकार हम चाहते हैं और उसमें हमें सुख नहीं मिलता 
“तो सुख प्रात करना हमारा लक्ष्य नहीं कहा जा सकता। इसीलिए मार्टीन्‍्यू 
(४०पाए८) ने कहा है कि स्वार्थ से परार्थ नहीं निकल सकता (07 ९४८४ 
णारड 650 [0526 40 €82-ा ०06 [0 0768-70 7020) ) यह 
दोष चार्वोक के विचारों भें हम नहीं पाते। 

आत्मा को उन्होंने नखवर बतलाया हैे। आत्मा और जहद्रव्य में थे 
गुण का भेद नहों मानते। अत सुख का, ग्रुण की दृष्टि से, वे कोई 


का 
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विभेद नहीं करते। उनके लिए कोई भी कर्म जिससे .ुख मिलंता हे, 
समान है। जिसे निम्न कोटि का माना जाता है वह भी सुख ही हे। 
जारीरिक सुख और मानसिक सुख में कोई अन्तर नहीं है क्योकि आत्मा 
आर शरीर में गुण का भेद नहीं हे। अत- उनका मत पाश्चात्य सुखवाद 
के निकृष्ट रूप से मिलता है। 

कुछ विचारकों ने वतल्ाया है कि चार्वाक का सुख के विपय से दो 
सत हैं। एक जो सानसिक्र सुख को ही वास्तविक सुख बतलाते हें और 
दसरे जो क्रिसी प्रकार के सुख को सुख कहते हैं। पहले को सुशिक्षित 
और दूमरे को धूते चार्चाक्ष कहा जाता है। सुशिक्षित चार्वाक्ष का मत 
उत्कृष्ट सुखवाद से मिलता हे। भारतीय आचारशासत्र में परार्थवादी और 
ख़ुद्धिवादी सुखवाद के विचार भी मिलते हैं पर व्यवस्थित रूप में नहीं । 


समालोचना 


(।) चार्वोक का सत उनके ज्ञानशालत्र पर आश्रित है। उनके अनुसार 
केवल प्रत्यक्ष ही ज्ञान का आधार है क्‍योंकि अनुमान, उपमान, शब्द इत्यादि 
के मूल मे प्रत्यक्ष ही हैे। पर यह वात उनलौगो ने स्वयं अनुमान द्वारा 
मसिद्ध किया है, अत उनके अनुसार यह मान्य नहीं होना चाहिए। प्रत्यक्त 
के आधार ही पर वे आत्मा की अमरता इत्यादि का खंडन करते हैं। पर 
केवल प्रत्यच्च ही जान का साधन नहीं है। अत. आत्मा के विषय मे उनका 
मत मान्य नद्दी है इसलिए केवल इसी जीवन की बात सोचना और अधिक से 
आअविक सुख प्राप्ति ही जीवन का ध्येय वताना उचित नहों है । 


(॥) सुख-दुख ही धर्म और अधर्म के मापदरड हैं तो दार्शनिक चिंतन 
करना ओर शराब पीना अधर्म क्‍यों माना जाता है ? यर्दि ऐसा मानना 
गलत है तो सम्य समाज का अस्तित्व केसे होगा ? 

(ए)) धार्मिक्र कर्मों (जैसे, इश्वर की उपासना) में उतना सुख नहीं 


मि्वता डितना बासनाओं की प्रतिं मे, तब इस मत के अनुसार बसे कर्म अधर्म 
# ओर जो अथर्म है वह धर्म । 
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(१५) यदि केवल सुख ही सुख की कल्पना की जाय तो सुख नहीं मिल 
सकता । सासारिक व्व्यों से क्षणिक सुख मिलता है। वे रथायी नहीं 
डोते इसलिए वास्तव्रिक सुख अर्थात्‌ आनन्द वासनाओं की पूर्ति के द्वारा 
अप्रास्य है। वासनाओ का अन्त भी नही होता है। अत वह मनुष्य स्थायी 
सुख नहीं भोग सकता । 


(५) सुख ओर दुख सम्बन्धित है । सुख विना दुख के संभव नहीं 
डै। रख की प्रामि में जो शारीरिक प्रयत्न होता है उससे दुख ही होता है, 
अतः क्वल्ल छुख अप्राम्य है । 


समालवादः--मनुप्य के जीवन का चरम लक्ष्य मोक्ष है। संसार दुख- 
सय है । दुख से नित्ृत्ति और सुख की प्रातति की कामना स्वाभाविक है । 
पर कक्‍्मों के वन्‍्धन में दुख का अभाव नहीं हो सकता। अत- मोक्ष ही 
निश्नयस है 


मोक्ष-साधन 


मोज प्राप्त करना हों मनुष्य का चरम लक्ष्य है ! इसका अथ है दडुर्खों 
से मुक्ति। इसके लिए भिन्न विचारों ने भिन्न मार्ग बतत्लाएं हँ। संयम, 
निवृत्ति, विवेक-जान, शास्र ओर निष्काम कर्म इत्यादि ही इसके मांग हूँ.। 
चास्तव में ये एक दूसरे के विरोधी नहीं हैं। सभी का लक्ष्य एक है और एक 
माग का, प्रात्नन करते हुए भी दूसरे का पालन क्रिया जा सकता है। यदि 
हम कहे कि एक दूसरे के पूरक है तो अत्युक्ति नही होगी । 


संयभ:--अज्ञान ही मनुष्य के दु खों का कारण माना गया है। अनजाने 
से ही भोद और मोह से राग होती है। राग होप अर्थात्‌ कामरनाओं से ही 
अज्रत्ति होती है। किसी वस्तु के अनुराग होने पर ही उसकी कामना होती है 
ओर कामना ही डुख की जड है। कामनाओ पर वियय ग्ाप्त करनें से हीं 
छुख की निवारण सम्भव है। राग्र-द्वेष से निम्रत्ति तभी होगी जब इन्द्रियोँं 
सन पर अपना अधिक्रार हो। मन ही इच्दियों कां संचालक है। 


ब्द 


गा 
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इसीसे संकल्प होता है अतः मन पर वियय प्राप्त करने |से ही इन्द्रियों पर 
वियय प्राप्त की जा, सकती है। चित के हरनेवाले विषयों से इन्द्रियों को 
रोकना जैसे सारथी घोंडे को रोकता है, संग्रस है। इच्द्रियों के विषय में लगः 
रहने पर इस्ट और अदुष्ट। दोप होता है। काम, काम से शान्त नहीं होता । 
इन्द्रिशों की जीत लेने पर ही मनुष्य स्थितप्र॥ हो जाता है अर्थात्‌ न 
उसमे राग होता है, न 'हेष। कान, तवा, ऑख, जीम, नाक, शुदा,. 
लिड़, पेर, हाथ, वाकू और मन में पहले पॉच ., ज्ञानेन्द्रिय हैं और 
बाफ़ी कर्मन्द्रिय/ सन पर वश करके सभी इन्द्रियों पप विजय प्राप्त 
की जा सकती है। प्रशंसाया निन्दा सुन कर सुख या दुख देने 
चघाली वस्तु को छुकर, छुदर या कुस्प वस्तु को देखकर, स्वादयुक्त: 
या अस्वाब्युक्क, खाकर, सुगंधित या असमुगगंधित वास, को सूघकर जिसे हफ- 
विधाद नहीं हो, वही जितेंद्रिय है। यदि एक इन्द्रिय किसी विषय में लगी 
हो तब वह दसरे को भी वसा ही वना लेती है। अतः इन्द्रिय समूह को मन के 
वश मे कर ओर सन को रोक कर साधना करना ही संग्रेम हुआ | इसीसे सके 
पुस्षार्थों की प्राप्ति होती है। वाणी का संयम है सत्य बोलना, बाहु का संयम 
अपने बाहुबल से पीडा न देना ओर उदर का संयम जो मिले सो थोद्य खाना ; 
सयम सनन्‍्याय की जखझित्ता नहीं देता। इसमे इन्द्रियो और मन का नियमन 
आवश्यक है । के 
विवेक-ज्ञान -साख्य के अनुसार ज्ञान, भक्ति और कर्म इन तीनों मार्गों मे 
ज्ञान मार्ग ही मुक्ति के लिए प्रमुख है। उन्होने बतलाया है क्वि संसार डुखों 
से परिपूरो हे । चिर खुख प्राप्त करने के सभी प्रयत्न विफज्न हो जाते हैं। कमः 
या अधिक अश में सभी मनुष्य को दुख है। विज्ञान या अन्य शात्र मनुष्य 
को वास्तविक सुख नहीं प्रदान कर सकते । दुख का वास्तविक कारण है अज्ञान । 
प्यज्ञान का अर्थ है तत्तनान का अभाव। यही दुर्खों का मूल है। इंसीके 
कारण ऐसा समझा जाता है. कि यह हमारा है या तुम्हारा या हमें तकलीफ 
होठ है या सुख होता है। वास्तव मे दो ही .मूल तत्त्व हैँ, घुमप और श्रक्ृति + 
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विश्व प्रकृति का ही विकसित रूप है और पुरुष शुद्ध चेतन रू ह: पुरुष 
वास्तव में मनुष्य के मनसया अनुभवकरता मनसे भिन्न है। यह दुख-सुख, 
धर्म-अधम्म के परे है क्योंकि ये बुद्धि के गुण हैं। पुरुय में क्रिया नहा होती । 
व्याहोर्ती है प्रकृति में। जब हम अजन्नान के कारण पुत्र और अ पुरुष में 
भेद नहीं कर सकते तब समझते हैं कि हमे कष्ट होता है। अत' दुख वास्तव 
में अविवेक का कारण है। अनजान या अवियेक् दूर होता है विवेक से । जब 
तत्व और जो तत्त्व नहीं हैं, उसका भेद स्पष्ट हो जाता है तो, उसी को विवेक- , 
जान कहा जाता है। विवेक-ज्ञान द्वारा यह स्ष्ठ हो जाता है कि पुरुष वास्तव 
में खुख-दुख से परे है। अत. भेद-ज्ञान अर्थात्‌ तत््व और अतत्त्व में भेद का 
ज्ञान ही तत्त-जञान है। पुरुष और प्रऊुति का भेद-जञान ही वास्तविक ज्ञान हे 
विवेक जान होने पर ही केवल्य प्राप्त होता है । 


अत. साल्‍्य मतानुसार विवेक-ज्ञान ही मुक्ति का मार्ग है। शंकर के अवुसार 
एक्रता का ज्ञान ही मुक्ति मांग है। जब आत्मा और ब्रद्म में एकता क्रा ब्वान हो 
जाता है तभी मुक्ति प्राप्त होती है । 


साख्पर का ज्ञान-मा्ग पर जोर देना पार्वात्य वुद्धितद से मि्कषता है। 
उन्होंने भी बुद्धि के नियमों को ही नेतिक नित्रम वतज्ञाया: है। पर सारूय 
का विवेक-जान, बुद्धिवाद की धुद्धि! से विल्कुल भिन हे । 

शाख्र --कुछ विचारकों के अनुसार केवल शाज्र ही प्रामाणि ंहै। शा 
केवल वर्त्तमान ही का नहीं, अपितु भूत और भविष्य, परोक्ष और अपरोक्त, 
समीप ओर दूर सभी प्रकार की वातों के लिए सत्य हैं। उसमे तत्व अथ[त 
सत्य ज्ञान होता हैं। इन्द्रियों से इनका प्रमाण अधिक है। इन्द्रियाँ ढेश आर 
काल से सीमित हैं. पर शा््र नहीं | तत्त्व का ज्ञान केउज्न शाजह्नों से ही सम्भत्र 
हैं। शाज्र के विधित्राक्य सनातन हैं। उन्ही विधि-वार्क्यों के पालन से भनुष्थ 
को तत््त्का जान 'संम्भव है और । तभी मुक्ति प्रात हो सकतो है। मनुष्य का 
क्या कर्तव्य है? उसे क्या करना चाहियें? इन प्रश्नों का उत्तर शात्न में ही 
मिलता है।- अतः शात्र हीं मनुष्य के नेंतिक -मापद्राड हैं। यदि हमारा कर 
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शाञ्रों के अनकूल हो तब उसे धर्म और यदि उसके विपरीत है तब अधर्म 
कहा जायगा। 


यह मत कुछ अंशों में पाश्वात्य वेघानिक मत ( >ांटायार्ता 48७ 85 8 
४ात9र'व 6 प्राण ) से मिलता है। उन्होंने भी बाह्य कानूनों 
को ही नेतिक्र मापद्राड बतल्लाया है; पर भारतीय दार्शनिकों ने इसे मोक्ष- 
प्राप्ति का केबल साधन माना हैँ। दूसरे, शासत्रों के वाक्य प्रामाणिक माने 
गए हैं। वेदों को कुछ लोगों ने अपीरुषेय बतलाया हैं। ईश्वर ने ही उसकी 
सष्टि की है। यह विचार अन्य पाश्चात्य विचारों से मिन्न है. । 


निवृत्ति 


जिस प्रकार स्वप्नावस्था मे स्वप्न की सभी बातें उस समय सत्य प्रतीत 
दोती हैं, पर जाग्रत अवस्था में उसे असत्य माना जाता है उसी प्रकार 
साधारणतः जिस सृष्टि को सत्य माना जाता है, वह जब वास्तविक ज्ञान 
झेता है, असत्य प्रतीत होती है। साधारण जाग्रत अवस्था को व्यावहारिक 
और वाह्तविक ज्ञानावस्था को पारमार्थिक सत्ता कहा जाता है। व्यावहारिक 
-ऐे से हमारे अनुभव सत्य हैं, अनुभवकर्ता मस और आत्मा , सत्य है ईश्वर 
-छेकरता है । पर पारमाथिक दृष्टि से सष्टि माया है, आत्मा और परमात्मा 
एफ है | अहं ब्रह्म )। शंकर के इस मत पर ही उनके आचरण सम्बन्धी मत 
आश्रित हैं । ॥॒ 

सासारिक मनुष्य के लिए सेष्टि सत्य है। अतः उसके लिए शुद्धाचरण का 
मार्ग ही उचित है। अपने राग और ट्प के अनुसार ही मनुष्य कर्म करता 
है । कर्तव्यों के प्रति हमारा राग हो और उसीसे हमारी इच्छा की पूत्ति भी 
होनी चाहिए। कर्त्तव्य की भावना से ही मनुष्य को कर्म करना चाहिए। 
प्रैदिक विधियों का पालन ही कर्तव्य है। इस प्रकार अच्छे कर्मों की प्रदृत्त 
और अधामिक कर्मों को त्यागना चाहिए। यह प्रवृत्ति मार्ग है। यही कर्म 
मान भी है। इसमें कर्म करने की आवश्यक्रता हैं। इस मार्ग पर चलने से 
ही आत्म-शुद्धि होती है। पारमाथिक दृष्टि से सप्टि असत्य है, भ्रम है । आत्मा 
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ओर परमात्मा में अन्तर नहीं। अतः इस अवस्था में हमें कर्मों की निस्सारठ' 
स्पष्ट हो जाती है। यदि जगत समिथ्या ही है तो कर्म क्यों? जगत को सत 
समझ कर ही हम कम करते हैँ। कमे तो अज्ञान के कारण ही होता ६, 
इसलिए अच्छे कर्मो से भी हम वन्चन में ही रहते हैँ) वास्तविक ज्ञान हों 
जाने पर अर्थात्‌ साया हट जाने पर कर्मों की आवश्यकता नहीं रहती है। 
इस शअ्रवस्था में वेदिक कर्मों का पालन आवश्यक्र “नहीं है, क्योंकि वह भी कम 
ही है और उसमे हम बन्धन में रहते हैं। यही है कर्म-संन्यास की अवस्था । 
इससे ही निवृत्ति मार्ग कहते हैं। निवुत्ति का अर्थ है सभी कमों से छुटकारा । 
निवृत्ति मार्ग से ही अर्थात्‌ कर्मों से छुटकारा होने पर मुक्ति श्राप्त होती है । 
इस अवस्था में ज्ञान की प्रधानता है, कम की नहीं। ज्ञान हो जाने पर 
कामनाए नष्ट हो जाती हैं, अत- वर्म से छुटकारा हो जाता है। वास्तविक 
ज्ञान होने पर आत्मा और परमात्मा का भेद दर हो जाता है और हम 
मुक्त हो जाते हैँ । 


शंकर ने, इस श्रक्कार मुक्ति के दो मार्ग बतलाए हैं, प्रवृत्ति या के 
मार्ग या निवृत्ति या कर्म संन्यास। वास्तव में ये दोनों प्थक मार्ग नहीं 
हैं। एक दूसरे की पूत्ति करता है। अज्ञानावस्था में ही प्रवत्ति भाग की 
आवश्यकता है । पर इससे जब ज्ञान की ओर हम्र बढते हैं, तव निवत्ति या 
कम संन्यास आवश्यक होता है । अत प्रवृत्ति मांग सासारिक जीवन में अर्थात्‌ नीचे 
स्तर में और निवत्ति मार्ग ऊँचे स्तर में आवश्यक होता है। इन दोनो में कम 
संन्यास को ही शंकर ने निश्रेयस कहा है। वही वास्तविक मार्ग है| 


कुछ टीकाकारों ने शंक्रर के मत में कुछ कणिनाइग्रों बतलाई हैं। मुक्ति 
प्राप्त कने का वास्तविक्र मार्ग है निवृत्ति, पर यह वास्तविक्र ज्ञान 
प्राप्त होने पर ही सम्भव है। साधारण मनुतब्य जगत को सत्य, 
मानता है। अत उस अवस्था तक पहुचने के पहले उन्होंने कर्म माग 
ही उचित बतलाया है। पर कर्म मार्ग से कर्म संन्यास केसे सम्भव 
१ आरम्भ से ही निवृत्ति मार्ग धारण करने के लिए शंकर ने क्यों नहीं 
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हा १ - वास्तव - में -कर्मः मार्ग क्रा यह अर्थ नहीं है; कि साधारणतः 
जिस प्रकार कामनाओं की पूर्ति के लिए कर्म किए जाते हैँ वेसे कम किए जाय 
अवितु कामनाओं पर विज्ञय प्राप्त करके ही कर्म करना चाहिए । के 
कर्म केवल कर्तव्य की भात ना से हो।- अत- ऐसे कर्मों के करने से कर्म 
संन्‍्यास की ओर हम वबहते हं। पर क्या निवृत्ति सम्भव है :अर्थात्‌ 
सभी कर्यों से इस जीवन में छुटकारा हो सकता है? वास्तव में यह तो तभी 
हो सकता है जब: मनुष्य की झरृत्यु हो जाय। नित्यनेमित्त कर्म तो होते ही 
रहेंगे । नित्त्ति और प्रवृत्ति मार्ग का शमन गीता के निष्क्राम कर्म में 
मित्ञता हैं। 
निष्काम' कर्में--- 
जब तक मनुष्य में जीवन हैं, तत्र तक पूर्णहयेणा कर्मों से निद्ृत्ति नहों हो 
सकती । अपनी प्रकृति के कारण वह एक क्षण के लिए भी निष्क्रिय नहीं हो 
सकता । अतः कर्मों से मुक्ति की अ'॥ यह नहीं ह कि वह निष्किय हो जाय । 
वह ऐसा हो ही नहीं सकता | ; 
साधारणतः हम जो कर्म करते हैं वह फच् की कामना करके। मनुष्य 
को सासारिक वस्तुओं के प्रति राग-द्वप होता है। उन्हे ही पाने या न पाने 
की हम कामना करते हैं और हमारी क्रिया होती है। हम संसार से- आसक्त 
रहते हैं , अब पुनर्जत्त होता है। पर वात््त से कर्म करना तो मनुष्य के 
अबीन है, उतर कर्म का फत उसके केयज्ञ उत्त प्रयत्न पर निर्मर नहीं है। 
वह जो चाहता है, वेस्ना सदेव नहों होता। कर्म-फन्त देव के अधीन है। 
अतः बसे कर्म जो साधारणव ऊिए जाते हैं, जिश्तमे फत्त की कामना रहती है, 
उससे वन्चन भी होता है और साथ-पाथ उसका फत भी वैसा ही होगा नेत्ती 
हमारी कामना हैं, यह भी निश्चित नहीं हें। इसलिए जब कर्म करना भी 
आवश्यक ही है तब वेत्ता कर्म हमें करना चाहिए जिसमे फन्न की कामना न 
हो। कर्तव्य की भात्रना से कर्म क्रिया जाय और उसमे फन्न की कामना न 
की जाय । इसे ही निःक्राम कर्म कहा जाता हैँं। इसमे कर्म करते हुए भी 
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मनुत्य कर्तों से विरक्त रहता है क्योंकि उसमे कामना का श्रभाव है । इसमे- भी : 
कामना रहती है, क्‍योंकि बिना कामना के कर्म केत्ते होगा पर फन्न की कामना, 
नहीं, अपितु डश्वर-प्राप्ति की । ऐसे कर्म यन की भावना से तथा आत्म-प्राप्ति के 
लिए किए जाते हैं। इसमें कामना किमी वाद्य वस्त की प्राप्ति नहीं अपितु 
आत्म-प्राप्ति की होती है - अत इसे निःकाम कर्म कहा जाता है। ऐसे कर्मों- से 
चन्‍्धन नहीं होता है , श्रत पूनजन्म नहों होता। कामनाओ से प्रेरित होकर 
जो कर्म हो, उससे बन्धन होता ह पर निःकाम कर्म से मुक्ति मिलती हं। अतः 
मनुष्य को कर्तव्य, कर्तव्य की भावना से ही करता चाहिए (>एण४ 67 
06007 59४6 ) 

वैसे कर्म से, जो स्वर्ग इत्यादि की आकाक्ा से किए जाते हैं, मत॒ष्य बंधन 
मे म॒क्त नहीं होता है? क्‍योंकि उसमे भी मनुष्य अआसक्क रहता है। अत 
केवल वंसे कम जो धर्म के अनुसार बिना फन्न की इच्छा किए होते 
वे ही निप्काम कम हैं । 

मनु के अनुसार भी फन्न की इच्छा से कर्म करना अच्छा नहों हे। 
स्वर्ग इत्यादि की कामना से जो कर्म किया जाता है, वह -कामनायुक्त है। 
उससे भी बंधन छूटता नही । नित्यनेमित्त कर्म आत्मज्ञान के सहकारी हैं अतः 
उनसे ही मुक्ति मिलती है। इच्छा का समूल निषेध नहीं हो सकता क्योंकि 
वेंद्‌ का पढना भी कामनायुक्त है ; पर ऐसी कामनाओं से वंघन नहीं होता । 

कर्म के मूल में संकल्प हैं। इस कर्म से यह इन्व्फन्न सिद्ध होगा कि यही 
संकल्प है। इसकी साधना से इच्छा होती है और तत्र प्रयत्न किया जाता 
है। इसी भाति यज् इत्यादि भी संकल्व सेही होता है। पर फल्ल की 
#ड्च्छा का निषेध करके जो नियम, त्रत, धर्म इत्यादि किए जाते हैं उन्हीं से 
मुक्ति प्राप्त होती है। यही निष्काम कर्म है। 

,साराश यह है क्रि कर्म के फन्न से विरक्त होकर केवल कर्त्तव्य की भावना 
से जो कर्म किया जाता है, वही निष्काम कर्म है। इसमे कर्म किया जाता 
हैं, पर अपने को इग्वर को समर्पित करके । 
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इसकी विशेषताएँ:--(7) निवृत्ति मार्ग का खण्डन--इसमें कर्म करने 
से मना नहीं किया जाता । यह कर्म माग है, पर प्रत्येक्ष कर्म में फल की 
कामना होती है । ह 


अतः (॥) कर्म निष्काम होना चाहिए अर्थात्‌ कर्म-फल्र से विरक्त 
/ न “ऐ 
होकर । कर्म फल हमारे अधीन नहीं है अत: हमे ईश्वर को ही आत्मसमपंणः 
कर देना चाहिए । 


(7) ऐसे कर्म में न खुख की कामना की जाय और न दुख की । अतः 
निष्काम कर्म के लिए संयम आवश्यक है। 


गीता का निष्काम कर्म शंकर के नित्रत्ति मार्ग से अधिक व्यावहारिक हे 
कर्म संन्यास संसार के सभी मनुष्य के लिए सम्भव नहों -है। पर संसार 
मगतिशील है। आज के विश्व में जहों एक्र ठेश दूसरे देश से, एक मनुष्य 


दूसरे मनुष्य से, अपने स्वार्थ के लिए लड़ना चाहता है वेसी परिस्थिति में यीत+ 
के निष्काम कर्म का नया अथ देना आवश्यक है। 
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कांद का मत और वेदान्त मत 


बेंदान्त--वेदान्त और काट के मत में सादश्य है। काट का यह- मत कि 
कर्चव्य केव्रल कर्त्तव्य की भावना से किया जाना चाहिए, वेदान्त के मत से 
बहत अंशों में मिलता है। उनमें किन बातो मे समता हे और किन बाहों 
में मेद है, यह देखना चाहिए । 


समटा--(7) दोनों ही इस मत से सहमत हे कि नेतिक समस्या का 
उदय विवेक और कामनाओं के संघर्ष से होता है। मनुष्य में काम और 
विवेक दोनों हैं। कामनाएं मनुष्य को कत्त व्य के पथ से हटाती हैं और उनका 
संघषे विवेक से होता है। कामनाओं के दमन से ही मनुब्य का नेतिक उत्थान 
सम्मव है । इसलिए काट ने कामनाओं को नष्ट करने का विचार किया है। 


चेंदान्त और अन्य भारतीय दाशनिकों ने भी यही बताया है कि इच्छाओं के 
दमन से ही 'मुक्ति? ग्राप्त हो सकती है। 


रा 
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() वेदान्त मत में इसीलिए चतलाबा गया है, कि कर्चव्य, कर्तव्य 
की भावना से होना चाहिए। अनासक्त भावत्र से ही जब कर्म किए 
जाएँगे तभी मुक्ति मिलेगी। कॉट ने भी कर्चव्य, कर्त्तव्य के 
लिए वताया है। कर्तव्य किसी अन्य लक्ष्य की पू्चि के लिए 
नहीं करना चाहिए । 


(70) वेदान्त के अवुसार प्रत्येक्त मनुष्य में त्रह्म है। अतः किसी मी 
मनुण्य को अपने किसी लद्य की पूर्ति के लिये साधन वनाना 
उचित नहीं है। सभी समान हैं क्योंकि एक ही ब्रह्म सत्रों मे 
हैं। अत: मनुण्य को दूसरे मनुष्य को आदर की दष्टि से 
देखना चाहिए । 


काट ने भी बतलाया है कि मलुध्य किसी दूसरे मनुष्य की लक्ष्य पूर्ति के 
लिए साघन नहीं हो सकता । सभी मनुष्य में विवेक-शक्ति सामान्य रूप में 
है। विवेक-शक्ति ही नेतिक नियम हें। अत, सभी मनुष्य को आदर की 
दृष्टि से ही देखना चाहिए। (2)छ०ए5 ६7880 #प्राक्ष्याए 9200 5 
छएणफ' 0०छए7 9४5०7 था ॥7 #6 9श850०7 ० 67209 85 था था 
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(0४) दोनों ही के अनुसार उचित और अडठुचित, पार और पुरुष, धर्म 
ओर अधर्म का भेद केवल दृश्य जगत में ही वात्तविक्र है। पूर्णत्ता प्राप्त कर 
लेने पर यह मेद मिट जाता है। पूर्णता तर प्राप्त होती है, जब कामनाओं 
का अन्त हो जाता है। वेदान्त के अनुसार मुक्ति प्राप्त कर लेने पर अर्थात्‌ 
जब ब्रह्म और आत्मा का अतर मिट जाता है, धर्म और अधम, पाप और 


पुण्य का भी भेद मिट जाता है। मुक्ति, उनके अनुसार, इसी जीवन मे 
सम्भव है । 


भेदू-- (7) वेदान्त के अछुसार आत्मा की अमरता ईश्वर का अस्तित्व 
नंतिकता इत्यादि वास्तविक हैे। जिस प्रकार अनुभव के.अन्य पदार्थ यर्थाथ 
हैं उसी प्रकार की वास्तविकता इनमें भी दै। पर कॉट के अनुसार मनुष्य 
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की स्वतंत्रता, आत्मा की अमरता और ईश्वर की सत्ता इत्यादि नंतिकता की 
आवश्यकमान्यताएँ हैं। त्रिना इनकी वास्तविकता मे विश्वास किए नतिकता 
सम्भव ही नहीं । 

()) वेदान्त के अनुसार इच्छाओं को डवाना नहीं अपितु विवेक हारा 
उन्हें रास्ते पर लाना ही सम्भव है । इच्छाएँ दबाने से टवती नहीं हैं । 
वे किसी न किसी रुप भे अवश्य ही व्यक्त हो जाती हैं। अत उन्हें समल 
नष्ट कर ठेने की ऊँष्टा घातक है। उन्होंने बतलाया है कि किसी भी 
' कर्तव्य में कामनाओ को विव्कुल नध्ट नहीं किया जा सकता। इसलिए 
कामना हो केव्र॒ल्न ईश्वर की प्राप्ति और उन्हों कामनाओं से तिना फल्ल की आक/जा 
किए कर्तव्य होना चाहिए । 

कॉट ने कामनाओ का दमन ही गेतिक्ता के लिए आवश्यक बतलाया है । 
यदि कर्तव्य किसी भी भावना से किया गया तो वह नतिक नहीं हो सकता | 
काट का यह विचार कठोरवादी है, साथ साथ संद्धान्तिक है । 

(॥) उपयुक्त विचार से यह स्पष्ट है कि वेदान्त का मत व्यावहारिक 
है पर काट का भत केवल संद्वान्तिक। कामना और आकाक्षा भी भनृष्य 
के जीवन के महत्वप्रणं अग हैँ। उन्हें समृत्न नष्ट नहीं किया जा सकता। 
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